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शृ 
चाय इपलानी ;--पेंसिल स्फैस 
चित्रद् २... पी मुकर्जी 


“आचाये कृपलानी के विचार करने और लिखने के ढंग में” 
कुछ ऐसी चीज़ है जो दूसरों पर उसे विशिष्टता प्रदान करती है 
और जो लोग उन्हें जानते हैं वे तुरन्त बता दे सकते हैं कि फलों 
चीज उनकी लिखी हुई है । वर्तमान संग्रह ने हमारे मन पर यही” 
छाप छोड़ी है ।? 

“ज्यांघी जी ( पुत्तक के 
गुलणती संस्करण की भूमिका से ) 


दो शब्द 


आचार्य झृपलानी की यह पुस्तक प्रकाशित करते हुए हमें विशेष 
प्रसक्षता की अनुभूति होती है। १६२० के असहयोग के श्रार॑भकाल में” 
पहली बार मैं उनके सम्पर्क में आया | उनकी वाणी सुनी; उससे अधिक 
उन्हें निकट से देखा | उनकी श्रदम्य देश-मक्ति, उनका त्याग, उनकी 
वीर-भावना देखी | और यद्यपि उस समय विशेष गहराई से अध्ययन 
करने योग्य न था फिर भी उनकी गहरी चिन्ताशीलता की एक छाप' 
मन पर पढ़ी जो श्राज भी व्यों को त्यों है। 

उन दिनों मेरी बिशाता ओ्रोर तार्किकता के कारण अपनी सहज 
वत्सलता-बश वह मुझे 'फिलासफर' कहा करते ये | गांधी जी के प्रति नो 
मेरा कुकाव था, वह उनके सम्पक से हृढ होता गया | झ्ाज जो मैं गांधी- 


मु | 
अवतित जीवनन्मार्ग का एक विद्यार्थी श्रौर अनुयायी बन पाया हूँ, उसका 
-बीज उन्हीं के सत्संग से मेरे मन में जेया गया था । 

फ़िर बीस वर्ष तक मैं अपने प्रास्त्र से दूर-दूर रहा और उनके समके 
में आने का फिर वैज्ञा अवसर नहीं मिला | किन्तु वह बीज बराबर विकास 
के क्रम में अंकुर श्रोर पोषे का रूप धारण करता गया। ओर यद्यपि मैं 
जीवन के कर्म-त्षेत्र में उनके निजी पथ-दश्शन से दूर होता गया पर उनका 
मानठिक प्रकाश मुझे बराबर मिलता रहा और उस प्रकाश में मैंने हयों-ज्यों 
बापू तथा उनके जीवन-दिद्वान्तों का अध्ययन किया स्यों-्यों भारतीय समान 
-और उंस्कृति के प्रति उनकी अनुपम देन के लिए हृदय श्रद्धानत 
होता गया । 

इसलिए आज श्राचाय॑ की--जिन्‍्हें हम लोग प्रेम से दादा? कहते 
“ई--रचना हिन्दी पाठकों के सामने रखते हुए मुझे व्यक्तिगत रूप से तो 
प्रसन्षता होती ही है पर साधना-सदन के संचालक के रूप में भी मुझे 
कुछ कम प्रसन्नता नहीं है क्योंकि इससे हम अपने विशिष्ट कर्तव्य की पूर 
में कुछ न कुछ श्रागे बढ़े हैं | 


७ ७ 0 


आचाय कृपलानी भारतीय समाज-जीवन में गहरी चिन्तना श्रौर उसकौ 
ओजस्वी एवं व्यंगमयी श्रमिव्यक्तिशैली के प्रतिनिधि हैं। वंश-पैभव, 
“निजी रोमांटिक आकर्षण, पार्टोबन्दी के त्रिना केवज्न सेवा श्रौर सच्ची 
आत्मनिष्ठा के बल पर वह राष्ट्रपति के पद तऊ पहुँचे और उसी आत्म- 
निष्ठा ओर सच्चाई के लिए एक ज्ण में उन्होंने उसका त्याग भी फर 
दिया | वह स्वभावतः एक चिन्तक, एक विचारक हैं, यद्यपि उसके साथ 
ही उनमें कर्मठना भी है। कोई गददरा विचारक कमो मेंड बनकर नहीं नी 
सकता । इसलिए हर जगह वह एक विद्रोही प्रतिमा के रूप में रहते हैं,-- 
बह प्रतिमा नो यश के ग्लोभनों और उच्चतम पढें के प्रलोमन का केवल 
उपहात कर सकती है ! 


हर 


इस जीवनमय चिन्ता-वृत्ति ने उनमें एक व्यग-शैली का उद्भव 
किया है। उनकी शैली अपनी है; उनके लिखने श्रोर बोलने, सोचने- 
समसने का ढंग अपना है। उसमें गहरी ईमानदारी है, इसीलिए आज 
की बनी हुईं जीवन-विधि में उनकी स्पष्णोक्तियाँ कमीनकमी हमें गहरा 
ठेत पहुँचाती हैं | हमारी जीण॑ परम्पग औ्रौर विन्तन-शैली को मकमोर कर 
उन पर एक नया प्रकाश डालना ही उनका लक्य होता है। पर वे चोट- 
विचारूधारा्ों पर करती हैं, व्यक्तियों पर नहीं। इसीलिए मंच पर एक 
विशेष विचारूघारा के टुकड़े-दुकड़े करने वाले और विगेधी को व्यगों के 
प्रहार से आतकित कर देने वाले कृपलानी जी निजी जीवन में अ्रत्यन्तंर 
प्रेंमल दादा! के रूप में मिलते हैं | 


उनकी व्यंग्मयी शैलो के कारण उनकी रचनाओं का अनुवाद करना 
कुछ सरल कार्य नहीं; फ़िर भी मैंने मल का प्रशाद और ओज दोनों हिन्दी 
में लाने को पूरी चेथ्य को है। पर यह पुस्तक केवल अंग्रेजी के 'गांधियन वे! 
का अनुवाद नहीं है; उससे इसमें कई रचनाएँ अधिक हैं | पाँच-छः लेख 
तो पहली बार हिदी में आ रहे हैं और दो तीन ऐसे हैं जो अग्रेजी में मी 
नहीं श्राये हैं। १६४७ तक के लेख इसमें आरा गये हैं | इसलिए पुस्तक 
शग्रेजी 'गॉघियन थे! की श्रपेज्ञा अधिक अद्यतन ( अ्प-हु-डेट )हे गई 
है और गांधी विचारूधारा पर इससे श्र॑ग्रेजी पुस्तक की श्रपेत्षा कहीं 
अधिक प्रकाश पड़ता हि । जो लेख पुराने हो गये थे या जिनमें ऐसे शब्दों 
का प्रयोग हुआ था जो सामान्य पाठक में आज कुछ उलकन 


५ श उन्हें टिपणियाँ देकर बुद्धिगम्य बनाने की चेष्या की 
। || 


आज जब साम्प्रदायिक उत्तजना में भारतीय संस्कृति के सर्वश्रेष्ठ 
आधुनिक उद्धारजऊर्ता को देश और हिन्दू जाति भूल रही है और गहरे 
अंतर मानस से उसके चरणों में श्रद्ाज्ञलि अपित करने को जगह तिरकार 
और उपहास की वर्षा उस पर हो रही है, तत्र डिग्ी हुई मानव-अद्धा के 


व 


इन विष्ठवपूर्ण छणों में यह पुस्तक जनता के सामने रखते साधना- 
सदन श्रपने अ्रत्तित्त की साथकता की किंचित्‌ अनुभूति करे तो यह 
-छम्य होगा | 


--श्री रामनाथ धुमन 


साधना-सदन एक सिद्धान्तवादों प्रकाशन-संस्या है | 
इसकी पुस्तकें पढुनां जीवन में प्रकाश ओर शक्ति को 
निमंत्रण देना है। 


गांधी-मा्ग 


अथम खण्ड 


चखों 


४ ९-६ । 
खादी ओर उद्योगीकरण 


शिक्षित लोग, विशेषत : समाजवादी, चर्बा और खादी के विदद्ध 
अपना सबसे प्रिय, और श्रपनी समक्त से सबसे जबरदस्त, तक जो पेश करते 
हैं यह है कि इनके कारण श्राधुनिक प्रगति की धड़ी की छुश्याँ रक्र जाती 
हैं, बल्कि पीछे की ओर घूमने लगती हैं | पश्चिम के वैभव से प्रभावित 
होकर वे यह सोचने ढगे हैं कि भारत की गरीबी की समत्या सिर देश के 
उद्योगीशरण से ही हल हो सकती | स्पष्ट है कि इन मित्रों को आधुनिक 
पाश्चात्य उद्योगीकरण के इतिहास का विवेचनात्मक अ्रध्ययन करने का 
अवसर ही नहीं मिला है। अगर उन्होंने गहराई के साथ श्रध्ययन किया 
होता तो वे इतने कट्टर न होते । चाहे पूर्व में हो या पश्चिम में, सभी 
जगह और उद्योगीकरण के हर कदम पर इन उद्योगपतियों के पीछे एक 
राष्ट्रीय अल्पजनसत्तात्मक यानी चंद प्रभावशाली लोगों के गुठ की सरकार 
का जबर्दस्त हाथ रह है। इतना ही नहीं, ज्यादातर मुह्कों में तो इस तरह 
की अल्पजनसत्तात्मक सरकारों को वस्तुतः मालदार और उद्योगपति लोग ही 
सीघे-सीघे चल्लाते थे, या फ़िर अप्रत्यक्ष रूप से उनके कठपुतलों के जरिये 
ये सरकार चलाई जाती थीं | श्राज भी ऐसा ही है। आधुनिक सरकारों 
के खिलाफ समाज़वादियों के हमले का खास मुद्दा यही रहता है कि वे 
प्रयक्ष या श्रप्रत्यक्ष रूप में बड़े-बड़े उद्योगपतियों-दाग अपनी पूंजी के, 
हिए-रहुण के लिए चलाई जाती हैं। इस प्रकार शक्ति एक छोटे से गुठ के 
हाथ में केन्द्रित कर देने के अलावा किसी खेतिहर देश के उद्योगीकर्ण का 
दूसरा कोई रास्ता इतिहास को मालूम नहीं । रू के हल के प्रयोग से 
भी यद्दो बात सिद्ध होती है। वहाँ मी एक शक्तिमान अल्मदल या गुट ने 
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सारी शक्ति श्रोर ज़मीन के सब साधनों पर कब्ज़ा करके देश को उद्योग- 
प्रधान बना दिया है---इसमें कमी-कमी तो उसे देश की जनता की 
इच्छाश्रों के विरुद्ध भी जाना पढ़ा है | हाँ, पूजीवादी देशों की तरह, 
जनता के एक बहुत छोटे हिस्से यानी पू जीपतियों के हितों की रक्षा के 
लिए वहाँ उद्योगीकरण नहीं हुआ बल्कि स्वहारा जनता के लिए हुआ | 
फ़िर भी बिन साधनों का उपयोग किया गया है वे वहीं हैं-- सम्पूर्ण 
राजनीतिक श्ौर आर्थिक सत्ता एक घुगठित और हृह_अह्मसमूह के हाथ 
में है--एक ऐसे गुट के हाथ में, जिसकी नीति निश्चित है और जो 
जानता है कि उसे क्या करना है। हिन्दुस्तान की सरकार का रूप भी 
अल्पजनसत्तात्मक है, यानी एक गुट का उसपर अमुल है पर चूँकि यह 


न्न्य 


गुट विदेशी# है इसलिए वह इस देश के उद्योगपतियों और पूं जीपतियों . 


के लाभ के लिए नहीं बल्कि इंग्लैंड के पूं जीपतियों के हित के लिए काम 
करता है | अगर वर्तमान नौकरशाही की जगह किसी देशी- गुट या अह्प 
समूह की सरकार स्थापित हो जाय तो उसके लिए भी इस दिशा में कुछ 
काम करना संभव होगा बशते कि उत्ते विदेशों से आवश्यक पूँजी और 
उद्योग-धन्धों के विशेषज्ञों की सहायता प्राप्त हो सके | ये दोनों सहूलियर्तें 
विदेशियों को वहुत काफी सिवाय दिये बिना नहीं प्रात्त हो सकतीं और उस 
हालत में भारत की साव भौम सत्ता को बहुत दिनों तक छ्ृति उठानी पड़ेगी । 

आधुनिक उद्योग-घन्धों की वृद्धि--उद्मोगीकरणए-«का दूसरा अंग 
विदेशी बाज़ार हैं | इन विदेशी वाज़ारों का मतलत्र वे पिछड़े हुए मुह हैं 
जहाँ से कच्चा माल मिलता है और जो बनो-बनाई वीज्ञों-के बाज़ार बने हुए 
हैं। उन कारणों का समी को पता है जिनसे इन पिछड़ी जातियों के श्रार्थिक 
शोषण का क्षेत्र अत संकुचित होता जा रह है, और इसीलिए बुरोप, 
अमेरिका और एशिया के कुछ हिस्सों में विकित उद्योग-पन्धों के सामने 
ऋटिनाइर्याँ दिन-दिन बढती जाती हैं | इन्हीं कठिनाइयों के कारए पिछला 


#भ्रद ल्थिति बदुद्च गई है ।-संपादक | 


डे गांधी-मार्ग 


युरोपीय महायुद्ध (१६१४-२८) हुआ था ओर यदि समय पर साहठिक 
उपायों से काम नहीं लिया गया तो, भविष्य में उससे भी अऋषिक वित्तत तया 
विनाशकारी विश्वयुद्धों का फल हमें चखना पड़ेगा | ऐसे चन्द युद्धों के बाद 
हमारी एथ्वी पर कोई देश न बचेगा--देश जो इतना न्‍्य! हो कि 
भविष्य में उद्योगीकरण की इच्छा करे ! 
पर क्या उद्योगप्रधान देशो में मी जनसमूइ की गरोगी की समस्या हल 
हो गई है | एक वक्त था कि कुछ भाग्यवान देशों में यइ मसला सुलमने 
के करीब आर गया था लेडिन पूष और पश्चिम के दूसरे देशों में भी जब 
उनकी नकल शुरू हुईं तो सारी व्यवस्था गड़बड़ हो गई | आज तो कोई 
उद्योगप्रधान पु जीवादी देश ऐसा नहीं बचा है जो वेहरी या वेशेजगारी 
से णीड़ि न हो और यह व्यावि जी और स्थायी बनती जातो है। इंस 
शा की ज़िम्मेद्ररी पूं जीवाटी शासन के अन्तगत घन की विषम उत्तत्ति 
श्रौर वितरण पर डाली जाती है और आशा की जाती है कि संयोजित एवं 
सुगठित राष्ट्रीय अय-व्यवस्था से इस दोष का नियकरण हो जावगा। यह 
बाते रूस, संयुक्तराज्य अमेरिका इत्यादि चंद बड़े देशों में, जो चहुत कुछ 
कच्चे माल के विषय में आत्मनि्र हों और जहाँ, देश में ही, पके 
माल की खपत के लिए बड़े-बड़े वाजार हों, उंभव हो सकती है। पर 
जहाँ तक इंगलेंड तथा युरोप के छोटे देशों और जाग़न आदि का सम्बन्ध 
है, याद ओपनिवेशिक या शासित व्राज़ार उनके हाथ ते निक्त जायेतो 
संयोजित राष्ट्रीय अर्थ-व्यवस्था से कुछ परिणाम न निकलेगा | अगर वे 
कुछ थोड़ा कर भो सके तो न केवल्न एक वर्ग के लिए बल्कि उस देश 
के सभी वर्गों के लिए अपने वर्तमान जीवनन्मान में काक्नी कमी करनी 
पड़ेगी | जो हो, अनुकूल परिस्थिति में, स्वतन्त्र भारत के लिए एक 
संयोजित श्रर्थ-ष्यवत्या सम्मव हो सकती है। हाँ, इसके लिए, ढोहरी 
क्रान्ति की आवश्यकता होगी--एक वह जो हमें राष्ट्रीय लाधीनता प्रदान 
करे; दूसरी जो एक घुगठित अर्थव्यवस्था हमारे सामने उपत्यित करें-- 
फिर चादे वह फाठिस्त ढंग की हो; या बोह्शेदी तरीके की। जबतक दे 
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क्रान्तिया नहीं होतीं तब्तक वाज्छनीय हो तो भी देश के उद्योगीकर्ण की 
बाते' करना फ़िजूल है | 

हाल में कुछ प्रान्तीय कौंसिलों में किसी न किसी चीज्ञ के लिए 
संयोजित अर्थ-ध्यवस्था पर कुछ बाते हुई हैं। पर इनसे वक्ताओं का छोर 
अशान यूचित होता है। इनको केवल यही सोच कर भूला जा सकता है 
कि इस प्रकार की धारणाएँ धाराशास्रियों--कॉसिज्ववालों-के दिमाग़ में 
पैदा होती हैं, जो संसार मर में कोई चतुर सम्रुदाय नहीं समझा जाता; फिर 
भारत में उनके अज्ञान का क्या ठिकाना, क्योंकि यहाँ वे ऐसी कॉसिलों 
से सम्बन्धित हैं जिनमें वास्तविकता ओर गंभीरता का शिह्कुल प्रभाव है । 
सिर्फ़ उत्तत्ति के लिए कोई श्र्थथोजना नहीं बनाई जा सकती, न एक- 
दो धन्धों में सुगठित श्रर्थयोजेना काम में लाई जा सकती है| इस प्रकार 
की संयोजित अधथव्यवस्था के लिए कम से कम एक सम्पूर्ण देश की 
इकाई आवश्यक है। इसमें उद्यादन एवं वितरण दोनों की व्यवस्था 
समान रूप से और साथ-साथ होनी चाहिएं। तिना इसके वैज्ञनिक श्र्थ 
में कोई सुगठित अर्थयोजना नहीं बन सकती । 

भारतीय उद्योग-धंधों की इधर की प्रगति का इतिहास देखने से 
मालूम होता है कि आ्राज मारत की जो स्थिति है उसमें उसके उद्योगी- 
करण की क्या संभावनाएँ अथवा मर्यादाएँ हैं। लवदेशी आन्दोलन से 
काड़े के उद्योग को जो महान्‌ संरक्षण प्राप्त है उसके ऋवजूद वह सदा 
सहायता और संरक्षण के लिए सरकार के दरवाजे पर मेंडराया करता है। 
सरकार इसी श्राश्वासन पर उसकी सहायता करती है हि वह शिष्टाचार 
का पालन करेगा यानी सरकारी योजनाओं का समर्थन करेंगा। सरकार 
की योजनाएँ, पहले अपने मालिकों--लंकाशायर की सहायता करने और 
उसके बाद साम्राल्य-मौति-वश जापान को नाराज न करने के उद्दे श्य से 
चनाई जाती हैं | इन दो दिशा्रों में सरकार जो भी करे भारतीय बद्र 
उद्योग के मालिकों को उसका समर्थन करना पड़ेगा। ओगवा पैक्ट तथा 
लंकाशायर श्र जापान के साथ हुए समझौते इसके प्रमाण हैं। बस्र- 
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उद्योग को सरकारी संरक्षण से जितना लाम हुआ, इन सममोतों के कारण 
उससे कहीं श्रधिक कृति उठानी पड़ी । पहले की भाँति ही राज मी वह 
स्वनाश के दरवाजे खड़ा है । यह सन्देशसद संरक्षण मी कांग्रेस के खिलाफ 
सरकार का साथ देने की कीमत पर खरीदा गयां---उस कांग्रेस के खिलाफ 
जो दृरहृष्टि से देशी मिल्लों की सर्वोत्तम हितू घिद्व होती, यदि मिल- 
वालों को इतना समझने का दिमाग़ होता | अन्य भारतीय उद्योग्रों का 
इतिहास भी इसी प्रकार कौ दुःखदायी कहानी से भरा है। युद्धकाल में 
सरकारी संरक्षण से चन्द उद्योग-घन्घे बढ़े पर युद्ध समाप्त होते ही यह 
ससक्षणु भी समाप्त हो गया | उन्‍हें ब्रिटिश बाजार में हस्तज्ञेग करनेवाला 
समझा गाया | यह एक बदनाम बात है कि मारत सरकार को सम्पूण 
व्यापारिक, श्योगिक और आरथिक नीति मुख्यतः हग्लेड के महान 
व्यवसायपतियों-दागा स'चालित है। और यह, बिल्कुल स्वाभाविक हैं। 
अंग्रेज हिन्दुस्तान में कुछ परोपकार करने तो आये नहीं। यह उम्मीद 
करना कि वे ब्रिटिश धन्धों को हानि पहुँचाकर भारतीय उद्योग की मदद 
करेंगे या उसके लिए अपनी साम्राज्य-नीति को क्षति पहुँचायेगे, महज्ञ 
अपने को धोका देना है । 

पिछले चाल्लीस वर्षो' में भारत में उद्योग-धन्धों की जो कुछ प्रगति 
हुई है उसे चाहे सरकार से मदद मिली हो यान मिली हो, जनता की 
सहायता ओर समर्थन उसे बराबर मिला है। श्राइए, हम परिणाम पर 
ज़रा ग़ोर कर ले | 


खेती पर निर्मर करने वाली जनता का श्रौसत यों है--- 


श्प६१ में आगदी का ६१ सैकढ़ा 
१६०१ में ६६ १ 
१६११ में हर ७१ 9 
श्ध्२१ू में हि छ्स्द. + 


१६३१ की संख्याएँ श्राबादी की रिपोर्ट में स्पष्ट नहीं दो हुई हैं 
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पर उसमें दिये गये आँकढ़ों के जरिये उसका अन्‍्दाज्ञा कर लेना कुछ 
मुश्किल नहीं है। वे लगभग ७३ सकढ़ा होती हैं | 

ये आँकड़े आँख खोलने वाले हैं। इनसे पता चलता है ज़मीन पर बराबर 
बोस बढ़ता जा रद्द है। इनसे तो यही ऐिद्ध होता है कि वर्तमान शासन 
में उद्योगीकरण के लिए भारत को क्रयामत के दिन तक ठहरना पड़ेगा | 

इसके अलावा उद्योगीकरण के समर्थकों के लिए क्या यह अधिक 
उचित न होगा कि वे और उद्योगीकरण की बातें करने की जगह वतमान 
ढहते हुए उद्योगों की रक्षा करें ! आज तो जैसी स्थिति है, बिना राष्ट्री 
सरकार बने उद्योगीकरण के क्षेत्र में कोई विशेष काय नहीं किया जा 
सकता । तत्र यह सवाल सहज ही उठता है कि क्या हमें श्रपने करोड़ों 
भूखे-नंगे देशवासियों की मदद के लिए राष्ट्रीय सरकार के आने को चुप 
बैठकर प्रतीक्षा करनी चाहिए १ यदि इस जनता की गयीत्री दूर करने के 
पूर्व उद्योगीकरण चाहें तो फिर हमें पसन्द होया न हो, इमें तब तक 
प्रतीक्षा करनी पड़ेगी । 

फिर भी बीच के समय में इस पीसने वाली गरीबी की मुसीबतों और 
भयंकरताश्रो को दूर करने के लिए कुछ न करना वेददी की बात होगी | 
प्रभावशाली तरीके पर स्वराज का काम वे ही कर सकते हैं जो जनता की । 
गरीती को तीव्रता के साथ अनुभव करते हैं | यदि वे खराज के ज्िए काम 
करते हुए भी अपने देश-भाइयों की त्थिति सुधारने के कुछ न कुछ उपाय 
न करें--फिर चाहे वे कितनी ही थोढ़ी सीमा तक सहायक हों---तो वे अपने 
धर्म से गिरते हैं। नहीं, यह काम ही स्वराज का काम है | वर्तभान स्थिति में 
कष्ट-निवारण का यह काम चर्जा और खादी सत्र से श्रच्छे तरीके पर कर 
सकती है। इससे हमें जनता के सम्पक में आने और उसको प्रमावित करने 
का मौका मी मिलता है ओर जनतों की अमली मदद या कम से कम 
निष्िय समर्थन के बिना कोई राष्ट्रीय क्रान्ति संभव नहीं | 

इस बहस में मैंने गाधी जी "के व्यक्तित्व और विचारे को गिह्कुल 
अलग रखा है | ऐस़ा मैंने इसलिए किया है कि चरखा के विशेधी मुख्य 
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बात के विषय में श्रम पैदा करने के उद्देश्य से गांधी जी के यंत्र, पाश्चात्य 
सम्पता, संयम ओर धमं-सम्बन्धी विचारों को बीच में घसीट लाते हैं। 
ऐश न हो इसलिए मैंने इस बहस से उनके विचारों और व्यक्तित्व को 
अलग ही रखा है। मैं चाहदा हूँ कि यह बहस बिल्कुल ऐतिहासिक, 
आधिक और वैज्ञनिक रहे | 


““गाघी जयन्ती १६३४) 
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समाजवाद ओर खादी 


आज कल समाजवाद की धूम है | देश में सब जगह समाजवादी संघ 
और समभाएँ बन रही हैं। ऐसा सिफ़ हिन्दुस्तान में ही नहीं, सारी दुनिया 
में'हो रहा है। समाजवाद युग की धारणा-सा जान पढ़ता है। इसने 
दुनिया के बहुतन्से श्रेष्ठ विचारकों को श्रपनी ओर आकर्षित किया है। 
फासिस्तवाद श्रोर नात्सीवाद ने मी, जो इसके विरोधी हैं, समाजवादी चोला 
अहण किया है ओर इसकी शब्दावली और फिकरे इस्तेमाल करते हैं। 
इसलिए प्रत्येक नवीन सामूहिक घुधार या सामूहिक आन्दोलन को अपने 
अस्तित्व की उपयोगिता समाजवाद के उद्देश्यों के श्रथ में प्रमाणित करनी 
होगी। श्राइए देखें कि खादी श्रपनी उपयोगिता इस श्रथ॑ में सिद्ध कर 
सकती है या नहीं। 

समस्या के वैज्ञानिक ओर व्यवस्थित विवेचन के लिए. इस बात की 
रपष्ट धारणा होनी आवश्यक है कि समाजवाद क्या चाहता है ? यदि हम 
इस शोध में किसी पक्तपात वा पहले से ही कर ली हुई कल्पना से दूर रहकर 


रप्ाजवाद प्र खादी दर 


सोच दो हमें तुस्त मान लेना पड़ेगा कि अ्रष-शिक्षित तथा विवेचना-शुन्य 
आदमियों के दिमाग़ में समाजवाद का धर्म, योन-सठाचार, कुढुग्न, राज्य के 
प्रकार, उद्योगीकरण दथा अन्य बहुत-ठी चीजों के साथ जो सम्बन्ध गहु 
लिया गया है वह समाजवाद का सारमूत सिद्धान्त या तत्व नहीं है। समाज- 
वाद का तले उसके 'फालतू मूल्य! (पाए 08 ए७|०४) के ऐिद्वान्त 
में (फिर चादे वह गलत हो या सही) निह्षित है। इसी 'फालतू मूल्य! के 
जरिये जन-समूहों का शोषण जारी रहता हे। यही 'फालतू मूल्य! मुनाफा; 
किराया और सूद की शक्ल में प्रकट होता है | जिए उद्योग वा व्यवसाय में 
फफालनू मूल्य! नही बचता यानी डिसमे मुनाफे, किराये या व्याज के लिए, 
गुजाइश नहीं है, उसे समाजवादी उद्योग उममना चाहिए। वैज्ञानिक 
तालय के लिए. यह आवश्यक नहीं कि ऐसे ब्यापार-धन्वों के प्रवर्तंक 
ईश्वर में विश्वास रखते हैं. या भोतिकतवादी हैं; इससे मतलब नहीं कि वे 
एक प्रकार के यौन-नियमों में विश्वास रखते हैं या दूसरे प्रकार के; वे 
उद्योगीकरण में आत्या रखते हैं या नहीं; उनमें समाजवाद का मूल 
जंत्त विद्यमान है | 

अरब देखिए; खादी के उद्योग में 'फाहतू मूल्य! के लिए कोई गु'जा- 
इश नहीं है; उसमें किरावे, व्याज या मुनाफे के लिए कोई गु जाइश 
नहीं है। जो कुछ मुनाफा होता है सब उसी क्षेत्र की सेवा का भार उठने 
में सच होता है; बात्तविक वा काह्यनिक सेवा करने वाले किसी दूसरे 
वर्ग को कुछ नहीं बेंग्ता | इस ज्षेत्र में काम्त करने वालों के वेतन में भी 
नहुंत-इुछ समानता है। चद आँकड़ों से यह बात स्पष्ट हे जायगी। 
एक जुलाह की श्रौसत आय १३ से १५ रुपये, घोवी की १३ से १५ रपये, 
पैटर की २४ से ३० रुपये और बहुई की २५ से ३० रुपये मासिक है [# 





ये सब _अकड़े युद्ध के पृव॑ (१६३४) के हैं। इधर स्थिति 
बहुत बदल गई है। आज के अं> दूसरे होंगे, किर भी उनमें समानता 
का वहीं घनुपात काचम है ।--संदादक । 
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कतवैये की आमदनी जरूर कम है पर कताईं सिर्फ एक आंशिक 
(पार्ट यहम) फुस॑त का धंघा है| इस काय के व्यवस्थातक्रों श्रौर सगठन- 
कर्ताओं को, जिनमें कुछ ऊँची शिक्षा पाये हुए व्यक्ति भी हैं, 
झ्रौसतन २० रुपये मासिक मिलता है | (ये अंक गांधी आश्रम, 
युक्तप्रान्त के हैं |) 

'फाल्नतू मूल्य! के िद्वान्त के ही फल--त्वरूप समाजवाद ने उत्मा- 
दन के साधनों के समाजीकरण (समाज या राष्ट्र के खामिल ) पर 
कोर दिया है | जहाँ तक खादी का सम्बन्ध है, उत्पादन 'के साधन चर्खा 
और करथा हैं | इनका तमानीकरण करने की आवश्यकता नहीं क्योंकि 
इनकी तैयारी में इतना कम खर्च पड़ता है कि श्रोसत ग्रामवासी उन्हें ले 
सकता है-। जहाँ ग्रामवासी उनका उपयोग करने की इच्छा रखते हुए 
भी इन प्राचीन और सरल मशीनों को खरीदने मे असमर्थ झ्षेता है तहाँ 
घर्खा-तंघ, जो एक सावजनिक सस्था है, उनकी मदद करता है | इसलिए, 
वास्तव में तो इन अविकसित साधनों का समाजीकरण हुआ-ता ही 
समझ्तना चाहिए | 

उद्मादन का दूसरा शक्तिमान साधन पूँजी है | इसका .समाजीकरण 
हो चुका है क्योंकि वह सब चर्खा-संघ के हाथ में है। चर्जा-संघ एक 
सार्वजनिक समत्ति है, जो किराया, ब्याज या मुनाफा के रूप में कुछ 
नहीं कमाता | जो चंद उत्पादनकर्ता व्यक्तिगत रूप में इस क्षेत्र में काम 
कर रहे हैं उन्हें मी चर्खा-संघ--द्वार निश्चित मान--स्टेडंड--का 
पालन करना पढ़ता है [ उन्हें चर्बा-संघ से प्रमाणपत्र लेना पड़ता है। 
उनके हिसाब-किताब और मूल्य पर नियरानी और रोक रहती है। इन 
बातों के अलावा उन्हें स्वयं चर्वासंघ की स्पर्धा करनी पड़ती है | इसलिए 
उन्हें उतने ह्वी मुनाफ़े पर सन्तोष करना पडता है जिससे अच्छे रुप में 
उनकी मजदूरी ( परिश्रम का बदला ) निकत्न आवे । वस्तुतः समह्त खादी 
उद्योग एक समाजवादी प्रयेग, एक समाजवादी उद्योग है। मुझे इसमें 
सन्देह नहीं कि यदि वर्तमान विदेशी सरकार को जगह देशी सरकार की 
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स्थापना हो जाय तो राष्ट्रीय सरकार खादी को सर्वहारा जनता के लाभ के 
लिए राष्ट्रीय उद्योग के रूप में चलायेगी | 

समाजवाद का तक पदार्थवादी तथ्यों पर आधित है। श्राज पश्चिम 
से समाजवादी तथा बेल्रेवी साहित्य का प्रति दिन बढ़ता जाने वाला जो 
प्रवाह इमारे देश में 'आ रद्द है ओर जिसे हम अत्यन्त उत्सुकता के 
साथ प्रहणु कर गले के नीचे उतारते जा रहे हैं उसे इसकी जगह पर 
स्थापित करने की मारतीय समाजवादी चाहे जितनी चेष्टा करेंपर इस तथ्य 
से इनकार नहीं किया जा सकता कि समाजवादी सिद्धान्त इृह पदार्थवादी--« 
प्रयक्ष-तथ्यों? पर आश्रित होने का दावा करते हैं। वे यथाथथवादी हैं । 
समूर्ण वैज्ञानिक समाजवाद का यह दावा है। अन्य सत्र श्रान्दोलनों से 
अधिक खादी का आ्रान्दोलन किसी पूर्व्ल्पित घारणा पर आधित नहीं है, 
न वह प्राचीन वा आधुनिक, धार्मिक वा वैज्ञानिक कट्टरता पर ही आभित 
है । वह समत्त भारत के सात लाख गाँवों में प्राप्त तथा व्यक्त पदार्थवादी 
तथ्यों के अध्ययन पर आश्रित है | 

समाजवाद दूसरी बातों के साथ उल्लठ-फेर या क्रान्ति ( 'रेवोह्यूशन!# ) 
में विश्वास रखता है। जो लोग चर्खा चलाते हैं वे देख सकते हैँ. कि वह 
निरन्तर उलट-फेर ( रेवोल्यूशन ) कर रहा है पर इसके अलावा वह दूसरी 
ज़्यादा तालिक ऋान्ति भी करता है। श्रसंस्कृत दिमाग़ वाले लोग भ्रमवश 
क्रान्ति को ऐसे जन-विद्रोह या सामूहिक उल्लग-फेर का समानार्थवाची 
समसते हैं जिसके साथ थोढ़ी-चहुत हिंसा मिली हो परल्तु क्रान्ति का 
सार मूल्यों के पुनमूल्याइन में है। इस दृष्टि से आ्राधुनिक भारत के और 
किसी श्रान्दोलन ने प्रचलित मूल्यों के परिवर्तन या पुनमृल्याइन में खादी 
से अधिक प्रभाव नहीं डाला है। यह प्रभाव केवल पोशाक वा 
वस्तविन्यात में नहीं बल्कि अन्य क्षेत्रों में भी व्यक्त हुआ है। इसने: 


५: रेवोल्यूशन! शब्द के दो अथ हैं ( चर्जा का ) फेर यानी घुमावः 
ओर क्रान्ति--सरपादुक | 
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सम्मानित -भद्र-लोगों को अ्रभद्र, अभद्र को भद्र बना दिया है; 
सुन्दर को अपुन्दर श्रोर अछुन्दर को सुन्दर कर दिया है। खादी के आाग- 
मन से शिष्य्ता, कला, आवश्यकता और खच्छुता-सम्बन्धी सभ्र धारणाएँ 
बदल गई हैं। चर्खा ने केवल समूद्दों की, जनता की, श्रथनीति को ही 
प्रभावित नहों किया है बल्कि वर्गों की अ्र्थनीति पर भी असर डाला है। 
खादी का तालय एक विशिष्ट सनोवृत्ति, एक विशिष्ट तत्वश्ञान हो गया 
है | हम उस तत्वज्ञान से सहमत हों या अ्सहमत, यह एक जुदा सवाल है 
पर यह पुरातन मूल्यों का श्रतिक्रमण कर नूतन मूल्यों की स्थापना करता 
और एक अ्रदभुत्‌ क्रान्ति पैदा कर रहा है जिसके महत्व की उपेज्षा केवल 
'हुब्या देष-भाव ही कर सकता है। एक समाजवादी, वैज्ञानिक या यथार्थ- 
वादी मनोवृत्ति के लिए, इस प्रकार उसके महत्व को कप्त करना या उसकी 
उपेक्षा वरना कुछ शोमा नहीं देता | 

“-गँधी जबन्ती, १६१४ | 


खादी के बारे में श्रान्तियाँ 


जब ग्रामवासी के सामने चर्खा रखा जाता है तो उसके खिलाफ वह 
-कोई तक उपस्थित नहीं करता; इसलिए नहीं कि वह तक करने में अ्रसमर्थ 
'है बल्कि इसलिए कि पेरणा-वश वह अतुभव करता है कि चखें से उसकी 
उत्पादन-शक्ति बढ़ जायगी और उस सीमा तक वह उसके लिए. आमदनी 
का एक साधन होगा। उसकी कठिनाई यह नहीं है कि अपने घर में 
या प्रत्येक आमीण घर में, चरखे को स्थान देने की वाब्डनीयता और 
“उपयोगिता वह सममता नहीं, बल्कि यह है कि उसे उसका कोई अ्रम्यास 


) 


रु 
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नहीं है। श्राजकल वह चलाया नहीं जाता | उसकी सारी जिन्दगी रीति- 
खिाों से नियन्तित है | तन रिवाज को छोड़कर एक नवा काझ करना ! 
यह कैसे शो सकता है! 

शिक्षित लोगों के साथ यह बात नहीं है। यदि एक आर्थिक निदेश 
के रुप में, खादी की उपयोगिता के विषय में उन्हें प्रतीति करा दी जाद 
तो उन्हे फिर कोई एतराज नहीं हो रकता | ऐसा वे अनुभव, करते हैं, 
यद्यत्र उनवी ज़िन्दगी पर भी रीति-रिवाजों का शासन है, आमीणों की 
अपेज्षा थोड़ी कम मात्रा में सही | वेचारा देहाती तो अपने रिवाज और 
सकुचित स्वार्थभावना का कोई तालिक ओरौचित्य वा कारण नहीं बता सकता, / 
पर शहराती, अपने शान-मंडार की सहायता से क्रिचित्‌ प्रभाव के साथ, वैसा 
कर लेता है। आदशंवादी वा वैज्ञानिक तम्र्थन के बिना वह कोई काम ही 
नहीं करता | पर प्रायः ऐसा होता है कि वह जे विद्वत्तापूर्ण व्याख्याएँ उपस्थित 
करता है उनकी जब बारीक छान-बीन की जाती है तब उसके अधपच और 
ठोक तरह से न समझे हुए शान का पता चलता है--ऐसे शान का जिसे 
विद्नच्पूर्ण भ्रज्ञान कहा जा सकता है। यहाँ हम शिक्षित जनों द्वार खादी 
के विरुद्ध उपस्थित किये जाने वाले कुछ आ्षेप्रों पर विचार करंगे। 

पहली श्रापत्ति यह है कि खादी कोई आर्थिक संग्गात नहीं है | यहाँ 
श्राज्षेष करनेवाले अर्थनीति को निजी या पाखिरिक बचत के अर्थ में 
लेकर भ्रान्ति उसन्न करते हैं। वे एक दी शब्द को मिन्न श्रर्थ में इस्तेमाल 
कर रहे हैं। इसमे सन्देह नहीं कि उनके तक में नो आन्ति है उसे वे नहीं 
देख पाते | जत्र वे ऐत कहते हैं तो उनका अरभिप्राय यह होता है कि एक 
गज़ खादी उसी ढंग के एक गज़ विदेशी या हिन्दुस्तानी मिल के कपड़े से 
महँगी हे | पर्तु इस कथन से अर्थ-विज्ञान का कोई सम्बन्ध नहीं है। 
इस बात के सत्य होने पर भी अथ-विश्ञान इसे राष्ट्र की श्रेष्ठ अर्थनीति 
के रुप में गहुए कर सकता है | देथ्य को बात यह है कि श्रय॑शास्त्र राष्ट्रों 
की दौलत का पिजान है। एक जमाना था कि इसे राजकीय अर्थनीति 
( पोलीटिकल्न एक्ोनोमी' ) नाम से पुकारा जाता था| अ्र्थशास्त्र के 


बा 


श्ड गांधी-मार्य 


श्रसिद लेखक एडम स्मिथ ने श्रथंशात्त्र पर लिखी अपनी पुस्तक का 
नाम राष्ट्रों की दौलत' (96 ए 6०% 0 ए४४0०॥8 ) रू | 
कतियय पुराने अ्र्थशास्त्रिों का विचार था कि शीघ्र ह्वी अर्थविज्ञान का 
शार॑भीमिक्न लव सामने आने वाला है, जिसमें मिन्न इकाइयों के रूप में 
शप्ट्रों के घन का कोई प्रश्न ही न रह जावया बल्कि सम्पूर्ण विश्व के घन 
का सवाल रह जायगा; और आयिक कार्यों के क्षेत्र में, उच्मादन, 
खपत, वितस्ण और घन के पतन में सम्यूर्ण मानवता एक घर की 
एक इकाई की भाँति कार्य करेगी ओर विभिन्न राष्ट्र उसके उसी प्रकार 
अंग होंगे जैसे श्रान विभिन्न प्रदेश एक राष्ट्र के अंग हैं; राष्ट्रीय 
अतिबन्ब, चुगी की विभाजक दीवारें, सत्ते माल से किसी देश के बाज्ञार 
को मर देना इत्यादि बाते' न रहेंगी और घन का ग्रवाह एक देश से 
दुसरे देश में बिना किसी वाधान्वंध के बहेगा। ,यह सुन्दर स्वप्न सिद्ध 
नहीं हुआ | श्राज तो वह पहले से कहीं दूर पढ़ यवा है। अब अर्थ- 
विज्ञान केवल वर्तमान में पाये जाने वाले भौतिक दथ्यों से सम्बन्ध 
रखता है, भविष्य में किसी वास्तविक वा कल्पना के स्वर्ग-संसार में उनका 
दया रूर होगा या हो सकता है, इससे उसे मतलब नहीं। 

श्राज भारतीय राष्ट्र जिस स्थिति में है, उसकी दृष्टि से आइए, इम 
खादी की परीक्षा करें | क्या खादी के उत्तादन से राष्ट्र के धन में वृद्धि 
डोती है ! निलन्देह, वह कुछ घन तो पैदा करती ही है। क्या ऐसा वह 
उस समय और शक्ति के हाय करती है छिठसे धन की श्रथिक बढ़ी 
इकाश्यॉ--मतलव ज्यादा घन--पैदा की जा सक्नती हैं ! खादी का समर 
तर्क किसानों के फु6 के वक्त के उपयोग के अ्रक्नाव्य तथ्य पर निर्मर है, 
जिसका कृप्त से कम अन्‍्दाज्ञ साल में तीन महीने का है। आयिक भात्रोा 
में बाध्य छुट्दी का नाम ही वेकारी है | इसलिए जब खादी का उत्तादन 
किया जाता है तब उसका यही अर्थ होता है कवि अरतिस्ति राष्ट्रीय घन 
पैदा करने में इस छ्े वा फ़तत का सटपवोग अिया जा रहा है। चाहे 
कितनी ही छोटी मात्रा में हो, यह राष्ट्रीय वेकारी को कम करती है। 


खादी के बारे में भ्रान्वियाँ १ष, 


किसी राष्ट्र के जीवन से वेकारी का नियकरण करना अर्थशात्र 
की एक समीचीन स्थापना है। 

इससे उत्पादन में वृद्धि होती है। कुछ अथंशात्त्रियों का विचार है 
कि जब तक श्रावादी की प्रति इकाई पर उलादन का श्रौत न बढ़े तब तक 
भार में लोगों की जीवन-विधि ऊँची न हो सकेगी | खादी इस उल्लादन 
मे वृद्धि करती है | और ऐसा बह घनोलादन के दूसरे श्रेष्ठ साधनों को हानि 
पहुँचाकर नहीं करती । इतने मारतीय मिलों को बन्द नहीं किया है; वह 
इसका उद्देश्य नहीं है। आज की बचत के आधार पर भी हिसाब लगायें 
तो राष्ट्र की कपड़े की आवश्यकता पूरी करने के लिए अभी आयामी 
अनेक वर्षों तक वर्तमान सब मिल्ों वल्क्रि बहुतेरी और मित्रों, दथा आज 
बनने वाली सब्र खादी, बल्कि उसते कहीं ज़्यादा खादी की ज़रूरत होगी | 

खादी से राष्ट्र को क्रयशक्ति भी बढ़ती है | राष्ट्रीय घन का अ्न्‍्दाज् 
लगाने में क्रपशक्ति एक स्वीकृत माप है। जत्र आमवादी चर्खा चलावा है 
तब वह कपड़े पर उठसे कहीं कम खर्च करता है जितना चर्खा न चलाने 
की अवस्था में करता है | इसका मतलब यह हुआ्रा कि उसके पास फालतू 
कुछ घन बच जाता है जिसका वह अपनी जीवन-विधि को ज़्यादा अ्रच्छी 
बनाने में सदुपयोग कर सकता है | धनी जब खादी खरीदा है तत्र उच्ते 
ज्यादा खर्च करना पड़ता है पर उनके जीवन-मान को तो छँचा उठाने की 
आवश्यकता है नहीं | वैसे सच्ची बात तो यह है कि धनियों ने भी, खादी 
श्रपना कर, कुछ न कुछ बचाया ही है | इस स्थान पर इस बहस में जाने 
की आवश्यकता नहीं कि यह बचत कैसे हुई । 

जिस ठीमा तक खादी विदेशी वस्त्र को हृदाती है उस सीमा तक वह देश 
का घन बाहर जाने से रोकती है | इसका भी यही ताल है कि राष्ट्रीय घन 
का महत्तर भाणडार हमें प्राप्त है जिससे व्यक्ति लाभ उठा सकते हैं और भावी 
उल्मादन में वृद्धि हो सकती है | इसलिए जब्र खादी खरीदार की जेब से कछ 
लेती हुई प्रतीत होती है तब्र भी वह उपके वैमव में वृद्धि ही करती है । एक 
तरफ से वह जो खोता है, दूसरे रुप में उससे कहां ज़गदा प्राप्त कर लेता है 


१६ गांधी-मार्ग 


इसलिए, (१) बेकारी घटाने, (२) राष्ट्रीय उत्तादन बढ़ाने, 
(३) गरीशों को क्रपशक्ति, और ( ४ ) राष्ट्र के सामृहिक घन की दृष्टि 
से, अथशास्त्र में, चर्खा श्रौर खादी की समीचीन स्थापना है | 


<यांघी जयन्ती, १६३४ ] 


खादी ओर निवाहयोग्य मजूरी 


यह भी अ्राज्षेप किया जाता है कि खादी मजूर को जीवन-निर्वाहयोग्व 
मबजूरी नहीं प्रदान करती । पर निर्वाहयोग्य आर्थिक मजूरी ([एं089 600॥- 
०7४० ज्र820) है क्या चीज़ ! इसकी कोई निश्चित धारणा नहीं है। 
असल बात तो यह है कि एक ऐसे देश में, जहाँ विस्तृत और जीख बेकारी 
है, आराम तौर से मजूरी करने वाली जनता के लिए निर्वाहयेग्य आशिक 
मजूरी मिल ही नहीं सकती | वहाँ तो प्रथागत भजूरी ही चल सकती है जो 
लग्बी अ्वधियों के बाद बदलतो है | कुछ तुच्द और सुर्गाठत व्यापारों 
एवं उद्योग-घन्धों में यह प्रथागत मजूरी निर्वाहयोग्य मजूरी की सीमा तक 
पहुँच सकती है परन्तु शायद रूस को छोड़कर अन्य किसी आधुनिक देश 
में आ्रज सामान्य रूप से मजबूर के लिए जीवन-निर्वाइयोग्य मजूरी का 
अस्तित्व नहीं है। रूस में जो मबूरी मिलती है उसे भी दूसरे देशों में 
ऑआर्थिक' नहीं समझा जायगा | रु केवल एक आदर्श के अनुणरण में 
लगा होने के कारण उप्ते शान बदाश्त करता है | कुछ ब्यवसायों तथा 
उद्योगों में जो कथित निर्वाहयोग मजूरी मिलती है, वस्तुतः वेकारों के 
विनाश पर आधभित द्वोती है । 


खादी और निर्वाह-ये ग्य मजरो १७ 


परन्तु आजेतकर्ता पूछ सकता है कि खादी जिन मजूरों ते काम क्षेती है 
क्या उन्हें प्रचलित मनूरी भी दे पाती है ! यहाँ कुछ आँकड़े दिये जाते 
हैं | बुनकर--जुवाह्म--१३ से १५ रुपये मासिक तक पाता है; घोती को 
१२ से १५ तक पढ़ते हैं; बहुई २५ से ३० तक कमाता है और छपाई 
करने वाले को भी २५. से ३० तक मातिक पढ़ते हैं ( वे आँकड़े गाँधी 
आश्रम, मेरठ के अनुसार हैं )# जो लोग जानकारी रखते हैं वे स्वीकार 
करेंगे कि ऊपर बताये गये कुशल मजूरों का यही प्रचलित वेतन-क्रम है। 
कताई एक आशिक और फुर्सत का धन्धा है। तब भी यदि एक कतवेया 
आठ घंटे काम करे तो वह ६ से ८ पैसे प्रतिदिन कम्मा सकता है। वस्तुतः 
ज्यादातर प्रान्तो में गाँवों में अकुशल मजूरों की प्रचज्ित मजूरी दो आना 
दैनिक है। कुछ प्रान्तों में अधिक मजूरी मी दी जाती है पर सर्वत्र श्रम 
की शर्तें' कठोर हैं श्रोर उसकी आवश्यकता स्थायी रूप से नहीं बल्कि कुछ 
विशिष्ट अ्वधियों--कुछ ऋतुओ्रों--में दी पढ़ती है। गुजरात के बुछ 
भागों, सिन्‍्ध और पंजाब को छोड़कर शेप देश में टो श्राना प्रतिदिन की 
स्थायी श्राव ग्रामीण मजूर को सम्तांप देगी | इसलिए मजूरी के वियप में 
जो आपत्ति की जाती है वह आ्रामीण मारत-विपयक दथ्यो की जानकारी 
से दूर हो जायगी | 

पर शहर के लिए क्या कहते हो ! चाहे नगर हो या गाँव, किसी ने 
कमी यह सलाह नहीं दो कि जो लोग अच्छी आमदनी के काम में लगे हैं 
वे अपना काम छोड़कर चर्जा ग्रहण कर ले | चर्खा वा समूर्ण अर्थशास्त्र 
इस दथ्य पर आश्रित है कि यह खेतिहर के लिए सत्र से उपयुक्त सहायक 
घन्धा है | कोई अधिक आमदनी वाले धन्धों को /छोड़वर चर्जा अपनाने 
को नहीं कहता | गाँव में चर एक सह्दयक् घन्दा होने के अलावा 
अकुशल मजूर को लगभग प्रचलित मज्री भी प्रदान करता है तो इससे “” 
उसका श्रेय और बहुत ही है। 


#ये अ्रेंकड़ें १९३४ के, युद्ध के बहुत पहले के, हैं ।-- संयादक । 
श्‌ 


श्र गाधीनमार्ग 


नौट-*इसके लिखे जाने के बाद गाँधी जी ने अपनी नई योजना चलाई 
है जिसके अ्रनुतार चखे' पर आठ घंटे काम करने वाले कतवेंये को 
तीन आने मिलते हैँ । पर कौन कह सकता है कवि यह जीवन निर्वाह- 
योग्य आर्थिक मजूरी है ! इसके बारे में तो इतना ही कहां जा 
सकता है कि इससे व्यक्ति को अल्पतम मात्रा में भोजन-वस्ज 
मिल जाता है | यदि श्राथिक निर्वाइयोग्य मजूरी का यदी श्रमिप्राय 
है तो १६१५ में नई योजना जारी करने के वाद से उसका प्रार्र्म 
हो गया है। 


' “गांधी जयन्ती, १६३४ ] 


स्वदेशी ओर घरेलू उथोग 


बड़े पैमाने पर होने वाले कारवानों के उस्ादन के कारण हर जगह 
आंदमी मशीन का गुलाम बन गया है। निरूतर छुँट्ते जाने ओर संख्या 
में कम होते जाने वाले एक दल के हाथ में धन का केद्धीकरण करके इसने 
प्रतिस्पद्दी, परलर युद्व-निरन, वर्गों की सृष्टि की है। इसके कारण समाज 
का भ्राघार निर्तर अस्थिर और अव्यवस्थित हो रह है तथा क्रान्तियाँ एवं 
प्रतिक्रान्तियाँ होती रहती हैं। कारखानों से पैदा होने वाल्ली सामाजिक ओर 
नैतिक बुराइयाँ लोगों को भली-माँति मालूम हैं. इसलिए उनकी चर्चा की 
यहाँ आवश्यकता नहीं | परन्तु यदि शक्ति इन मशीनों के मालिकों के हाथ 
में होने के बजाय साव॑जनिक हित के लिए काम फरने वाल्ते भले श्रोर 
विषेकशील लोगों के द्वाथ में हो तो इन सब बातों को नियंत्रण में रखा 


स्वदेशी और घरेलू उद्योग ध्ह्‌ 


जा सकता है | यह बिल्कुल सभा है कि जनता की अथवा जनता के 
ज्लिए काम करनेवाली एक विवेकशील सरकार धन के उल्लादन की ऐडी 
व्यवस्था करे जिससे विषमताएँ दूर हो जायें; और इन विषमताओं के 
होने पर, मशीन के जरिये बड़े पैमाने पर होने वाले उल्ादन से सम्बन्धित 
सामाजिक ओर नेतिक बुराहयाँ समाप्त क्षे जायैँ। जहाँ उत्तादन ओर 
वितरण निजी लाभ के लिए न होकर जनता के हित और कह्याण के 
लिए हो तहाँ तो मानवता विज्ञान की बुराइयों से बचकर उसके सम्ू् 
लाभों का उपयोग कर सकती है। वह मशीन को अ्रपन! मालिक नहीं, 
सेवक बना सकती है। किन्तु जत्र तक ऐसे विवेकपूणं शासन का जन्म 
या स्थापना न हो तब्र तक यह आशा करना कि आज मानवता जिन वर्त- 
मान बुराइयों से पीड़ित है वे उल्लेखनीय रूप में दूर की जा सकती हैं, 
व्यर्थ है | 
अनुभत्र ने बता दिया है कि पजीवादी व्यत्रस्था ने जो -विषमताएँ 
पैद् करदी हैं उन्हें सामाजिक और कारखानेदारी के कड़े से कड़े काननों 
द्वारा भी दूर कर सकना संभव नहीं है। ये विषमताएँ बनी रहतो हैं और 
सर्वद्वरा और स्ंभोगी वर्गों के बीच ईर्ष्या, असन्तोष, घुणा, झगड़े और 
लड़ाई पैदा करती रहती हैं | अगर विश्ञन मानवता के कल्याण और पगति 
के ज्ञिण आधिक जीवन को नियंत्रित करना चाहता है तो उसे न केवल 
उत्पादन, बल्कि, खपत, वितरण ओर धन के प्रिनिमव को मी नियत्रित 
करना पड़ेगा | आज के पूँजीवादी समाज में तो विज्ञान का यही काम रह 
गया है कि वह केबल उलादन में बृद्धि करता जाय--और यह वृद्धि भी 
न केवल उपयोगी चंजों के उल्लादन में, वलिक निरषंक, बल्कि हानिकर 
चज़ों के उत्नादन में | विशान मशीन और उसके तंचालन-कौशल का 
निर्माण करके वहों रक् गया है | इन मशीनों पर दिन-दिन रंख्या में कम 
होते जाने वाले दल ने भल्ते-बुरे सब तरह से, और ज्यादातर अनुचित 
तरीकों से, कब्जा जमा लिया है| अगर मानवता को विज्ञान का लाम 
उठाना है तो उसे विज्ञान-द्वात सम्राज के लिए आवश्यक मात्रा में ही 


न 
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उपयोगी वस्तुओं के निर्माण की व्यवस्था करनी होगी श्रोर जो चीज़ों 
वर्तमान पीढ़ी या भावी पीढ़ियों के लिए निरथंक श्रौर द्वानिकर हैं, उन्हें 
दूर कर देना होगा | विशान की सहावता से जो भी घन पैदा हुआ है उसके 
वितरण, विनिमय ओर खपत पर विज्ञान को पूर्ण नियंत्रण स्थापित करना 
होगा | आज यदि भौतिक विज्ञान ने प्रकृति पर नियत्रण स्थापित करना 
समव कर दिया है तो समाज-सम्बन्धी विशानों ने भी एक वैज्ञानिक दृष्टि 
से नियोजित अ्रथनीवि का प्रचलन ज्िल्कुल संभव बना दिया है। इसलिए, 
विज्ञान के भक्त यदि एक विमाग ( कारखाने ) में उसके उपयोग की 
वकालत करते हैं तो अपने विश्वास की सच्चाई की खातिर उन्हें ओर 
आगे बहुना होगा और सम्पूर्ण आशिक तथा सामाजिक जीवन को विज्ञान 
के नियंत्रण में लाना होगा। आज विज्ञान के आंशिक उपयोग के ही 
कारण मानवता के श्रार्थक्र जीवन में, और फलतः सामाजिक एव 
राजनीतिक जीवन में भी, पूर्ण आन्ति तथा गोलमाल पैदा हो गया है | 

मशीन और कारखाने के आगमन के पहले, अ्रपने घरेलू उद्योगों 
के साथ, एक कृषक सभ्यता का आर्थिक जीवन उससे कही ज्यादा उचित 
रीति से नियंत्रित था जितना और जिस रूप में आज वह पूजीवाी 
व्यवस्था मे नियंत्रित हे । तब यह सवाल उठता है कि जो देश थोढ़ा या 
बहुत पुरानी श्रर्थनीति से आ्राज मी शाधिति हैं उनमें ज्यादा गड़बढ़ी--+ 
भ्रान्ति--पैदा करना क्या वाउ्छुनीय है ! पुरानी व्यवस्था प्रथा से नियत्रित 
है श्रोर अत्यधिक दुरुपयोग से उसकी रत्बा करने के लिए. ऐसी नेतिक 
और सामाजिक मर्यादाएँ बनी हुई हैं जिन्हें श्रमान्य करना परम शक्त्मानों 
के लिए भी कठिन होता है। 

इसलिए यदि इस मशीन और मशौन युग के पक्ष या विपक्ष में दिये 
जाने वाले पूर्व-कल्पित सिद्धान्तों को अलग छोड़ दे तो मी एक व्याव- 
झरिक सुधारक के मन में गंभीरतापूर्वक यह प्रश्न उठे विना नहीं रह 
सकता कि आज जो अव्यवस्यित आर्थिक जीवन वतंमान है उससे श्रधिक 
अव्यवस्कित जीवन का श्रीगणेश करना दया उसके लिए, उचित होगा | उठ 
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अव्यवत्यित जीवन का जो अपने साथ विषमताएँ, गन्दगी, मलिनता, 
शारीरिक श्रौर नैतिक रोग, ईर्ष्या, घुणा और वर्ग-युद्ध लावेगा, और 
तब इन सबको फैश करके व तराजू के पल्डडों को समान करने के लिए 
एक खूनी रक्तवर्या क्रान्ति की प्रतीक्षा में बैठना कहाँ तक्॒ उचित होगा ! 
इससे ज़्यादा श्रच्छा क्या यह न होगा कि जब तक ज़्यादा व्यवस्थित, 
वैज्ञानिक और संयोजित श्रर्थनीति संमव नहीं बनती तब तक हम वर्तमान 
व्यवस्था में, जो बुरी तो है ही, रहकर संधर्य करें और इस बीच पुरानी 
व्यवस्था को उत्तमतर और अधिक सेवोपयोगी बनाने की दृष्टि से उसमें 
अधिक जीवन और शक्ति शलने के लिए समत्त संयोगों एवं सुविधाश्रों 
का उपयोग कर ले ! सुघारक के लिए इस प्रकार के विचार रखना विल्कुल 
सम्भव है । घरेलू और आरमीण उद्योग-घन्धों को पुनर्जावन देने के प्रयत्न 
के मूल में, अन्य वातों के साथ, यही बात है। जो लोग विज्ञन और 
यंत्रीकरण की वकालत करते हैं इसे प्रदर्शत करना उनका काम है कि 
आधिक श्रोर सामाजिक जीवन के सभी अंगों को विज्ञान-द्वाण नियंत्रित 
करने के लिए उनके पास न केवल आवश्यक योग्यता और संकल्प वल्कि 
शक्ति भी है। 

जहाँ तक भारत का सम्बन्ध हे हमारे पास वह छोटी सी शक्ति मी 
नहीं है जो पूजीवादी व्यवस्था के अन्तगंत श्रमिक और सामाजिक कानूनों 
के रूप में अन्य स्वतंत्र देशों को प्राप्त है इ्तलिए हम अपनी जनता की 
अत्यन्त नि्दंय शोषण से रक्ता करने में श्रसमथ हैं) अहमदाबाद का 
मजूरसंघ, जो अनुदार और निश्चित रूप से एक अक्रान्तिकारों ट्रेड यूनियन 
है और गांधी जी की सममोते की नीति के अनुसार चलाया जाता है, 
अ्मिको के श्रति सामान्य ओर उचित अधिकारों की रद्धा करने में असमर्थ 
है। क्रूर और अदूरदर्शितापूण स्वार्-नीति से संचालित होकर वहाँ के मिल- 
एजेंटें ने इन वर्षों में बराबर श्रमिकों के वेतन में गहरी कयोती करने का 
प्रयत्न किया है और वह भी उस हालत में जब अहमदाबाद की मिले 
खूब मुनाफा उठा रही हैं और मिलों की तादाद हर साल बहती जाती है। 
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यह भी ध्यान देने की बात है कि यह वेतन की कयैती उस संरक्षण और 
सहायता के बाबनूद की जा रही है जो हिंदुस्तानी मिलों को स्वदेशी 
आन्दोलन के कारण प्राप्त है श्रौर जिसके असर में हिंदुस्तानी आहक देशी 
मिलों के कपड़े के लिए लकाशायर या जापान के उसी कोटि के कपड़े के 
दाम से ल्यादा दाम बिना हिंचकरिचाहट ,के दे देते हैं, यह कयोती इछ गत 
के भी बावजूद है कि इस उद्योग के लिए जब कमी और जो कोई रास्ज्ण 
उरकार से माँगा गया उसका सदा जनता ने समर्थन किया; फ़िर यह 
कणेती इस बात के बावजूद भी है कि मिलों ने खुद अपनी व्यवध्या में 
सुधार करने से सदा इन्कार किया और एजेंटों ने अपने मोदे तथा 
अनुचित वेतन ओर चाज में कमी करने की रज्ञामंदी कमी जाहिर न की। 
साव॑जनिक कार्यकर्ता बिना किसी वेतन के मिलों के एजेंट ओर प्रचारक 
के रूप में काम करते हैं| ,उन्होंने उनका विज्ञापन किया है और जनता 
का काफ़ी पैसा खर्च करके उनके लाभ के लिए प्रदर्शिनियों की योजना की 
है। इन सत्र का लाभ कुछ पूंजीपति ज्ुपचाप निगल जाते रहे हैं। 
उन्होने द्राग्रेस को दिये गये बचनों श्र प्रतिशापत्रों का भंग किया है | 
जब से स्वदेशी श्रीर विदेशी वस्त्र-बहिष्कार की भावना का राष्ट्र पर 
आधिपत्य दुआ तब से मिलमालिक बरग़बर नीच, देशद्रोहपूर्ण और 
आंत्म-भातक खेल खेलते रहे हैं| बग-भंग आन्दोलन के दिनों में उन्होंने 
दाम इतना चढ़ाया कि उस समय के स्वदेशी आन्दोलन को करीत-करीन 
चरबाद करके छोड़ा । १६२१ से उन्होंने कम नम्बर के सूत के मोटे कपड़े 
के उत्पादन में वृद्धि करनी आरम वी क्योंकि वह उस आन्दोलन की 
सीधी होड़ में श्राता था जिससे उनको समर्थन प्राप्त हुआ था--अ्रथात्‌ 
खादी आन्दोलन; क्योंकि वे सब लोग, जो खादी नहीं ग्रहण कर पाते थे 
घदेशी की श्राढ़ लेकर देशी मिल्रों के कपड़े ही ग्रदण करते थे। कुछ 
मिले' और आगे बढ़ीं ओर उन्होंने अपने कम नम्बर के मोटे कपड़े को 
'खादी का नाम दे दिया | १६३१२ ई० से तो राष्ट्रीय यज्ञ के प्रति खुला 
विश्वासघात हुआ है | काँग्रेस के साथ अच्छे दिनों में किये राज़ीनामो या 
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समझौतों को मिजवालां ने किस अबड़ ओर उद्धतना के श्ाथ ठुकराया, 
इसे सार्वजनिक कार्यवर्ता जानते हैं। अन्य अनेक रंतियों मे उन्होंने यह 
प्रकट कर दिया कि वे राष्ट्रीय धर्म पर सकुचित, अदूरदर्शितापूर्ण स्वाथन 
परायणता--लुदग़जो--को अधिक पसन्द करते हैं| उनके पास सप्रमने 
के लिए दिमाग़, श्रौर देखने के लिए अ्रँखें होतों तो वे रह ही जान 
सकते ये कि यही राष्ट्रीय आन्दोलन, अन्त में, उनझा सर्वोत्तम संग्लण 
सिद्ध होगा । उनके प्रतिनिधि ने केन्द्रीय धारा समा में न क्ेग्ल दमन का 
समर्थन किया बल्कि क्ॉग्रेस को कुचल देने की भी साँग उपस्थित की | 
श्रोट्ववा सममोते में मदद देकर ओर लंकाशायर तथा जापान से पैक्ट करके 
उद्होंने मत्नी-माति प्रकट कर दिया कि वे खुद अपने हितों के रक्षक 
होने के भी अशोग्य हैं--राष्ट्रीय हितों की रक्ा तो कया करेंगे ! मैंने वस्त्र- 
व्यवताय को केवल उदाहरण के रुप में लिया है। चीनी तथा दूसरे 
उद्योगों का भी यहां हज है; वहाँ भी श्रपरिमित लोम के लिए. जन-हवित की 
उपेक्षा की यही दुः/खपूर्ण कहानी है| 

जब्र हमारी विवशता इस सीमा तक चही हुई है कि हम समझौते की 
शर्तों का भी पालन नहीं करा सकते, जब इस मजरों की रक्षा नहीं कर 
सकते, जब्र हम खपत करने वालों की मदद नहीं कर सकते, और जब्र हम 
श्रगने ब्रोये हुए को काट भी नहीं सकते तब बड़े पैमाने प्रर मशीन-द्वार 
उत्पादन को सक्षयत तथा उत्त जन देने की बात करना महज फ़िजूल है | 
हमने अपनी पूरी ईमानदारी और देश->म के साथ इसके लिए प्रश्न कर 
देखा है | हमने विदेशी प्रतिदंद्धिता--द्दोड--पे बड़े उद्योगों की रक्ता की 
है, हमने विदेशी सरकार से उनकी रक्षा का यल किया है, हमने ऋान्ति 
बारी! समाजवाद से उनको बचाने की कोशिश की है; फिर मी हमें बदले में 
घोर कृतघ्नता श्रोर विश्वासघाव के सिवा और कुछ नहीं श्ला। अगर 
उद्योग-पत्धों ने यद बर्ताव किया है तो व्यापार ने भी उससे वुछ अ्रच्छा 
व्यवद्वार नहीं किया है । भर्तियों और फुटकर बिकी करने बाले व्यापारियों 
ने अवसर विदेशी चीजों को शुद्ध स्वदेशी के नाम पर बेचा है | 
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इन सब बातों के होते हुए भी जो लोग विज्ञन और आधुनिकता के 
नाम पर हमसे मशीन की बनी हुई चीज़ों के प्रचार एवं सरक्षण की माँग 
करते हैं, निश्वय ही हमसे राजनीतिक ओर आशिक आत्मघात करने के 
लिए कहते हैं। इन मित्रों के लिए ज्यादा उचित और फलदायक यह होगा 
कि वे पहले शक्ति श्रौर सत्ता हस्तगत करे" औ्रौर ऐसे श्रधिकारों से सब्जित 
हों जिनके द्वारा जन-समुह की, कृषक की, मजूर की और उपयोक्ता--चीज्नों 
की खपत करने वाह्ले--की रहा हो सके | हमारी जनता, हमारे अ्रधभूखे 
देश-बन्पुग्रों की दृष्टि में जो कुछ राष्ट्रीय हित है उसके मार्ग में आने 
वालों, बाधा ढालने वालों को दण्ड देने, और ज़रूख पढ़े तो उन्हें एक 
दम से हटा देने की शक्ति पहले वे विकसित करें । पहले उन्हें यह शक्ति 
प्राप्त करने दो, और तब मशीनों से उ्ादन की बात करने दो, नहीं वो 
यही कहना पड़ेगा कि वे विशन के नाम पर उससे कहीं ज्यादा बढ़े और 
खतरनाक कल्पनावादी तथा कहर धर्मान्ध हैं जितना गाँधी अपनी श्रनेक 
सनकों के साथ है। कम से कम वह पुजीवादियों के हित से अलग जन-समूझें का 
हित देखता है। उसने उनका सहयोग माँगा पर वे क्यों सहयोग देने या उसका 
सहयोग लेने लगे ! लोभ श्रौर खुदगजों से अन्धे शेकर उन्होंने, एक सामान्य 
कर्तव्य में उसके भ्रातृत्व के बढ़े हुए क्षय को पकड़ने से इन्कार किया | 
जिस सीढ़ी के दाग वे श्रपनी वर्तमान ऊँचाई तक पहुँचे उसी को उन्होंने 
उकरा दिया । मुझे कुछ सम्मान्य अपवादों का पता है पर वे उँगलियों पर 
गिने जा सकते हैं | मैं यह भी मानने को तैयार हूँ कि अ्रभावपूर्ण अधिकार 
और शक्ति के अमाव 'में किसी भी देश में यही बात होती। पर इससे 
यही एिद्ध होता है कि मध्य तथा दीन वर्गों' के लिए श्रपने ही शोषण तथा 
गुलामी में मदद करना निरथंक है। जो गरीब हैं उनके लिए. धनियों का 
घन बढ़ाने का प्रयत्न करना फिजूल है। कार ( मोटरगाड़ी ) पर कार श्र 
बेंगले पर बंगले बढ़ाना व्यर्थ है । यह कहने का मौका मत दो कि जिनके 
पास बहुत है उन्हीं को और बहुत जुड़ रहा है, और जिनके पास थोढ़ा 
है उनठे वह थोड़ा भी छिना जा रहा है। श्राइए, दम धनिक पुँजीपति के 
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खेल के मुहरे बने त्रिना स्वदेशी को ग्रहण करें--स्वदेशी को, जो राष्ट्र 
का जीवन-रक्त है | 

इसलिए जनता का ह्वित चाहनेवाले सब प्रकार के, विचाखान और 
जागरूक देशभक्तों को घरेलू उद्योगों के भले श्रोर सच्चे कार्य में तत्र तक 
मदठ करनी चाहिए जब्र तक कि आर्थिक सत्ता अपने हाथ में न 
आरा जाय और आर्थिक स्त्ति का सम्पूर्ण उत्मादन, विनिमय, वितरण तथा 
खपत कैवल एक वैध तथा नेतिक तालय से, श्र्थात्‌ सर्वाधिक ख्या के 
सर्वाधिक हित की दृष्टि ते, नियंत्रित न हो | 


>+एप्रिल, १६३५ ] 


रचनात्मक कार्यक्रम ध्येर क्रान्ति 


“चर्खा, ग्रामोद्योग और उामान्यतः कॉग्रेस का रचनात्मक कार्यक्रम 
जनता की अवस्था में आंशिक धुधार करते हैं | जन-समूहों की गरीबी, 
वेइच्ज़ती और युलामी का असली हल तो ऋरान्ति से ही निकल सकता 
है | जनता की त्थिति खुधारने के लिए जो भी आंशिक या श्रघूरे साधन 
काम मे लाये जाते हैं, वे केवल एक नशे का काम करते हैं और 
उनकी आँखों से श्रसल्ली समस्या यानी क्रान्ति की समस्या श्रोमल कर 
उन्हें खुमारी में डाल देते हैं। सुधार के कारण वे थोड़े-बहुत सम्तुष्ट हो 
जाते हैं; इससे असन्तोष की घार कुन्द पढ़ जाती है। इसके कारण वे 
अपने बन्धन के प्रति शान्त हो जाते हैं| इसके कारण व तात्तिक वर्ग- 
(विरेध की भावना को, और वस्ुश्नों की प्रकृति में ही वर्ग-हित का जो 
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सौलिक संघ है उसको भूल जाते हैं। भूतकाल में जितनी भी ऋन्तियाँ 
हुई हैं वे तभी संभव दो सकी जब्र स्थिति बहुत बुरी हो गई, किकुल 
असझ्य हो उठो । श्रन्याय जितना ही ज्यादा बढ़ा, प्रतिशोध श्रोर परिणामत; 
पुनर्व्यस्था भी उतनी ही व्यापक हुई । इसलिए मानवता के पैमाने से नीचे 
गिरे हुए किसी वर्ग को स्थिति श्रच्छी करने की दृष्टि से सुधार का कोई 
प्रयत्न नहीं होना चाहिए | यदि इस प्रकार के चेतन, इच्छाझृत ओर वैजञा- 
निक व्यवक्षर से गरीबी और बेइज्ज़ती में वृद्धि होतो है, यहाँ तक कि उससे 
थदि इज्ञारों मौत के घाट उतर जाते हैं तब भी उसे दाशंनिक एवं वैशानिक 
“धीरता के साथ सहन करना चाहिए और यह मानना चाहिए. कि वस्तुओ्रों 
की निर्दय और कठोर प्रकृति को उसका मूल्य चुकाना ही पढ़ता है | इस 
प्रकार का कष्ट-सहन सर्जन--नश्तर देने वाले डाक्टर--फे चाकू की भाँति 
या नवीन जोवन की प्रसवब-वेदना की भाँति है। जब मानवता अपमान 
और दश/ख के अन्तिम प्यालों को गले के नीचे उतार देती है तभी उसमें 
विष्फोट होता है और तभी वह अपने बन्धन तोड़ सकती है ।” साम्यंबादियों 
और समानवादियों की एक श्रेणी इस प्रकार के तक करती है । 
यह बिल्कुल संभव है कि सम्राज-संघटना में ऐसी परिस्थितियाँ उत्नन्न हो 
जायें कि क्रान्ति के बिना, स्थितियों एवं मूल्यों के परिपूण पुनर्गठन के बिना 
विनाश से समाज की रक्षा न हो सके | स्थिति मौलिक रूप में इतनी भ्रष्ट 
हे जा सकती है कि जोड़बतोड और पैवन्द लगाने से समस्या न हल हो या 
उसका कोई स्थायी लाभ न हो | हालत ऐसी हो सकती दे कि मानों एवं 
मूल्यों को एक दम से उल्नट देने की आवश्यकता पड़े | पुरानी व्यवस्था बुरी 
तरह युग की भावना के प्रतिकृूत्त हो सकती है, हो सकता है कि टिन-दिनि 
उसमें इतनी हीनता, पतन ओर सड़ॉघ उत्पन्न होती जा रही हो कि चिकना, 
सरल, विवेकपूर्ण और विकासमान कार्यक्रम बाधाएँ दूर करने में असमर्थ 
हो, सुधार पिछड़ जाय और प्रतिदिन समाज श्रपने को नीचे ले जाने वाले 
मार्म पर खिसकता हुआ पावे । ऐसे ही अवसरों पर सर्जन का वह चाकू, 
जिसे तमाज में क्रान्ति के नाम से पुकार जाता है, आवश्यक दो सकता है | 


अं 
स्वनाहक कार्यक्रम और क्रान्ति २्‌ 


इन सब बातों को मानते हुए भी यह उन्देह रह ही जाता है कि क्या 
जब ग्रतिकूल परिस्थितियों अपनी अन्तिम सीमा पर पहुँच जाती है-- 
उस सीमा पर जिसके आगे जाना संभव नहीं; तभी कान्तियों का 
लन्म देता है! ऋाल्तियों का इतिहास तो यह बताता है कि यह 
शर्त श्रनिवार्य नहीं हैं। कई उदाहरण ऐसे है. जिनमें बाहथ परिस्पितियाँ 
क्रान्ति के लिए अनुकूल थीं फिर भी किसी न किसी वस्तु के श्रभाव 
के कारण क्रान्ति का जन्म नहीं हुआआा। इसके विरुद्ध दूसरे ऐसे 
उदाहरण मिलते हू जहाँ क्रान्ति ने स्थिति के विल्कुल्न खरात्र होने की 
प्रतीदा नही को ओर कुछ उत्साही व्यक्ति वा आक्मतम्मानी बर्ग 
आगे बहकर उसे खीच लागा | इनके अलावा ,ऐसे भी उठहरण हैं जहाँ 
परिह्थितियाँ मुधर रदी थी और क्रान्ति अशतः इन्हीं मुधारों के फल-स्वरुप 
शआ्राई | एसी दुनिया में गुल्ञामों का जैद जीवन था उससे बुरी बाहथ 
परिस्थिति और क्या हो सकती है। उनका वर्ग़ा ऋहुसख्यक्र वर्ग था; उनकी 
तादाद उनके मालिकों से कई गुनी थी। फिर भी कोई कान्ति नहीं हुई । 
आधुनिक समय में देखें तो श्रमेरिका में हतशियों की मुक्ति हिठी शी 
शआवोलन या प्रयतत के फल-स्वरुप नहीं मिली, यद्यपि मनुष्य क्री श्रात्म 
श्ौर शरीर के ल्षिए उनकी स्थिति से बुरी स्थिति ढी कह्पना करना 
संभव नहीं। प्राचीन रोम में प्लेषियन ( श्रकुलीन, निग्न वर्ग ) के लोगों 
की अवस्था उत्तनी बुरी न थी जितनी गुल्लामों की थी, फिर भी उन्होंने 
र्य में क्रान्ति लड़ी कर दी | श्राज यूरोप में श्रमिक अथवा- तर्वहारा 
जनता की नो स्थिति है उससे कहीं दुरी हालत भध्यक्ालिक युगेप मे 
जनता की थी फिर भी वे छोटे-मोटे चन्द किसान विद्वोह-.जो द्ता दिये 
गये--े ज़्यादा कुछ फैदा न कर सकी | आधुनिक रा्यों में राजाओं और 
जीरो के विरुद्ध जी मध्यवर्गाय ( बूजजों ) ऋन्त हुईं उसका प्रवर्तन 
उन लोगों के द्वारा नहीं हुआ जिनकी आ्राधिक श्रवस्था बुरे थी हक 
उन लोगों के द्वाय हुआ जो हु्पूर्ण स्थिति में ये, और ऐसे समय हुआ 
“उनकी शिव सुबरती तथा हुलपूरए होती जा सो थी और वैभव के: 
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साथ उनकी खतंत्रता का क्षेत्र भी विस्तृत होता जा रहा था। इसी प्रकार 
अमेरिकन क्रान्ति भी गरीबी का राज्रस दूर करने के लिए नहीं की गई 
बल्कि अपने अधिकारों को सिद्ध और घोषित करने के लिए की गई 
क्योंकि उन लोगों का ख्याल था कि अपने राजनीतिक ओर आधिक माध्य 
पर प्रभुव्व उनके अपने प्राकृतिक अधिकारों में से एक है । हमारे समाज- 
वादी मित्रों की एक श्रेणीद्वारा क्रान्ति का जो निर्देश किया जाता है उसकी 
"दृष्टि से शायद फ्रास की क्रान्ति उपयुक्त समझी जा सकती है पर ध्यान 
देने से जान पड़ता है कि इस उठाहरण से भी उन्हें विशेश् सहायता नहीं 
मिल सकती | तथ्य की बात यह है कि जिस समय क्रान्ति हुईं उस समय 
कृषक तथा निग्न मध्यवर्ग की स्थिति सुधर रही थी। यह क्रान्ति असह्ाय 
कष्दों का परिणाम उस सीमा तक न थी जिस सीमा तक इस बात का 
प्रमाण थी कि लोग पहले शान्ति और धीरज के साथ जो कुछ सहते श्रा 
-रहे थे, अब सहने को तैयार नथे। जिप्ते लोग स्वाधीनता और समता 
आदि के विषय में श्रपना प्राकृतिक श्रधिकार समझते थे उनमें ओर जिन 
बाह्य भौतिक परिस्थितियों में वे रह रहे थे उनमें काफ़ी अन्तर था। ये 
अमृत्त' घारणाएँ, जो न मलीरमाँति शुद्ध थीं न तकंपूर्ण, ऐसे तलवेत्ताओं- 
द्वारा प्रचरित की जा रही थीं जिनमें से कुछ का अपने युग को व्यावशरिक 
धथ्नाश्रों से १हुत ही कम सम्रन्ध था | फिर यह फ्रांसीसी क्रान्ति क्या है ! 
इतिहासकार इसे 'एक अपूर्व घटना? कहने में हिचकिचाये नहीं हैं। केवल 
आधुनिक रुसो क्रान्ति ही एक ऐंसी क्रान्ति है जिसके कारणों में जन- 
समूहों की झ्राथिक स्थिति भी एक कारण थी--ओर निश्चय ही यह 
आधिक स्थिति उतनी बुरी थी जितनी कल्पना की जा सकती है। लेकिन 
यह ौ्थिति युद्ध की थकावट तथा विनाश एवं शासन-घत्ता के नष्ट हो जाने 
"के कारण उत्पन्न हुई थी, श्रन्यथा युद्ध के पहले 'सफ ? लोगों की मुक्ति 
के कारण कृषक जनता की स्थिति निश्चय ही उस समय मे अच्छी थी 
जब रूसी किसान केवल 'सर्फ--गुलाम--था और देश में श्रीद्योगिक 
जीवन का अभाव था | फिर मध्य युगेप के लगभग सभी देशों की सामान्य 
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आर्थिक स्थिति उस समय एक सी थी | जर्मनी, अ्स्ट्रिया, हंगरी सब्र की' 
आर्थिक स्थिति यदि ज्यादा बुरी न थी तो रूस की भाँति ही खराब थी, 
फिर भी उनकी विपदाश्रों से किसी क्रान्ति का जन्‍म न हुआ । श्राज भी 
मध्यबुरोप के देशों की वही निराशननक आर्थिक दुखस्था है, फिर भी 
कोई क्रान्ति आती दिखाई नहीं पढ़ रही है। आधुनिक रूसी ऋान्ति का 
एक विवेचक विद्यार्थी उस क्रान्ति की सफलता में अवसर--नागहानी,, 
नांः--द्वारा किये गये महान शअ्रमिनय को नहीं भूल सकता। खतरे के 
अनेक अवसर ऐसे आये कि जरा-सी शलती हो जाती तो सारी 
क्रान्ति विफत हो जाती। कमी-कमी तो ऐसा भी हुआ कि उसके. 
नियोजकों की योजना में कुछ भूलें द्षे गई” जिनके कारण सफलता समय 
हो उक्की | 

मैंने यहाँ पश्चिम की क्रास्तियों के ही उदाहरण दिये हैं, क्योंकि आधु- 
निक मस्तिष्क की धारणा-सी बन गई है कि केवल पाश्चात्य इतिहास से ही 
ऐतिहासिक विकास के क्रम पर प्रकाश पढ़ता है | एशिया का इतिद्षस ते 
उत्थान पतन की एक माला मात्र है जितमें इस बात का पता लगाना 
कठिन है कि घटनाश्रों की मुख्य धार किस ओर जा रही है | कमीकभमी 
उसमें प्रगति और प्रकाश के युग आते हैं। और फिर मौन हाल 
ओर विधटन के लम्बे युगआ जाते हैं| फिर मी इतिहास में जिन 
एशियाई क्रान्तियों के विवरण मिलते हैं उनमें से कुछ के उदाहरण देना 
श्रम्ासंगिक न होगा | इनमें से ज्यादातर महान व्यक्तियों-..फिर 
चाहे वे धार्मिक हों या राजनीतिक--से उम्रन्धित जान पड़ते हैं। वौद्धधर्म, 
ईताई धर्म ओर इस्लाम से अधिक जीवन के प्रत्येक विभाग में विराट 
क्रान्ति करने वाला और क्या होगा ! पर इन मौलिक प्रतिभागालले पुरुषों 
की जन्म-गाया को हटालें तो मी ऐसा जान पड़ता है कि भारत, फिलिस्तीन, 
अरब तथा अन्य देशो में समान सदियों तक बिना किसी व्याबात के अपना 
काम जारी रख सकता था। इनमे श्रज्ञावा सिकन्दर, जूलियस सीज्षर 
कत्टिटाइन, श्रकत्र और शिवाजी-सह्श राजनीतिक ग्रतिमाएँ भी सामने 
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आती हैं। इन्होंने पर्याप्त गजनीतिक क्रान्तियाँ की | उनके कारण जन- 
समागम और सस्कृति-तमागम का भी कार्य हुआ। इसका यह मतलब 
नहीं कि इन प्रतिमाओ्रों के व्यक्तित्व के प्रशश के लिए, खुलने के लिर 
परिस्थितियाँ श्रनुकूल नहीं थीं किन्तु इन पशिविततनों में उनके व्यक्तित्व का 
भाग उससे कम नहीं है जितना परिस्थितियों का है। यह भी सत्य है कि 
यदि ये प्रतिमाएँ न हेतीं तो इन्हीं परिस्थितियों में समाज अपने सीधे 
अम्पस्त मार्ग पर काफ़ों समय तक चलता रहता। ये क्रान्तियाँ, और 
क्रान्तियाँ तो वे निश्वय ही थीं, क्रिसो अ्रसहय शारीरिक और आर्थिक 
दर शा््रों के कारण नहीं हुई । जैसे ये सभी प्रतिमाएँ विभिन्न तथा विविध 
प्रकार की थीं तैसे ही इनके कारण भी विभिन्न श्रौर विविध ये | इसी तरह 
वे वातावरण भी विभिन्न और विविध प्रकार के थे जिनमें उनका जन्म 
हुआ था | 

इसी प्रकार भारत में हरिजनों का प्रश्न लीजिए | विश्व के ऐतिहासिक 
युग के विल्कुल आरंभ से मानवता वा यह विशाल भाग जिन शारीरिक 
श्रौर नैतिक दुरदशाश्रों के बीच जी रहा है उनकी ठुलना प्राचीन या नवीन 
किसी प्रकार की गुलामी में पाई जाने वाज्ली दुःस्थिति से नहीं की जा 
सकती | फिर भी कोई क्रान्ति नहीं हुई| आजकल की उथल-पुथल भी 
उनकी कृति नहीं है बल्कि ऊपर से--ऊपर के लोगों द्वार पैदा की गईं 
है | श्रमेरिका के इबशियों--नीम्रो--के उद्धार के सम्बन्ध में भी यही 
बात है | आज इसशियों में ्रथवा अ्रछूतों में जो जागरण है वह ऊपर से 
उनके लिए किये काय का दी परिणाम है| 

पृव॑ और पश्विम के इन ऐतिहासिक उदाहरणों से सिद्ध होता है कि 
इतिहास को ऐसी कोई निश्चित परिध्यितियाँ शांत नही हैं मिनके उपस्थित 
होने पर क्रान्ति का आगमन अनिवार्य हे उठे । ऐसी कोई श्रनिवार्यता 
नहीं दिखाई पढ़ती । इतिहासकारों ने जिन तथ्यों की माला को क्रान्त के 
कारण--रूप में उपस्थित किया है वह तब घटना होने के पश्चात्‌ ही किया 
है। फिर ये गिनाये हुए कारण भी इतने प्रकार के हैं, इतने विविध है तथा 
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उन थ्ों और देशो वी विशेष स्थितियों तथा उन लोगों के व्यक्तित्वों से, 
जिन्होंने नाटक में प्रमुख अभिनव किया, उनका कुछ ऐसा घनिष्ट सम्बन्ध 
है कि उनके आधार पर किसी क्रान्ति के वैज्ञानिक दृष्टि से ठीक पूवबर्तो 
कारणों का निरूपण करना प्रायः असंभव है। प्रत्येक घटना अपने में 
अद्वितीय--सी है | इतने पर भी यदि कोई पूर्व॑वर्ती कारण हैं तो वे भौतिक 
की अपेत्षा मनोवैज्ञानिक भर सैद्धान्तिक ही अधिक हैं। 

एफ ऐसा कारण जनता की धारणा में जो है श्रोर जो होना चाहिए 
उसके बीच का महान्‌ भ्रन्तर ही है। भौतिक--शारीरिक--और आर्थिक 
स्थिति के असह्य हो उठने की ज़रूरत नहीं। इसके लिए सिर्फ़ युग की 
श्राँखों को, जो श्रक्सर श्रनेतिह्ासिक होती हैं, अपने जीवन की कठोर 
वास्तविकता तथा अपने स्प्नों के बीच के महान्‌ अ्रन्तर और दीव विरोधा- 
भास को श्रनुभव करने मात्र की आवश्यकता है।... 

यदि यह अन्दर या विंसेद बहुत अधिक है तो उयल-पुथल की 
संभावना की जा,सकती है। इसका समर्थन पूव' और पश्चिम में हुई 
अनेक धार्मिक और राजनीतिक क्रान्तियों से होता है | जब महान्‌ परिवर्तन 
होने को होते हैं तो हमेंशा मानसिक अशान्ति प्रकट होती है। आर्थिक 
बातों पर बहुत ज़ोर देने की प्रथा थोड़े समय से शुरू हुई है। आज जिस 
स्थिति में युशेप की पव द्वारा” श्रमिक जनता रहती है वह उस स्थिति से 
कहीं अ्रच्छी है जिसमें एक सदी पहले उसके पूर्ज रहते थे | फिर भी उस 
जमाने में लोग अपनी कठिनाइयों को पैय॑ के साथ सहन करते रहे । 
इसका कारण यह था ऊफि गयेत्रों की पहले जमाने की पीढ़ियाँ अ्रपनी 
स्थिति को पूव निश्चित और अनिवाय' सम्रककर अहण करती थीं, और 
इसीलिए. उचित और आवश्यक भी मान लेती थीं। न्याय, समता और 
मानवाधिकार की नवीन धाश्णाओं के प्रचार एव" वैज्ञानिक शोधों ने यह 
प्रकट किया कि हुरी भौतिक त्थितियाँ अनिवाय॑ अथवा आवश्यक नहीं 
हैं ने बिल्कुल ही अन्यायपूर्ण--अनुचित-हैं। वे पुरानी वफादारियाँ, 
जिनके कारण स्थिति सहन करने योग्य हो जाती थी, आज बिल्कुज्ञ टूट 
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गई हैं| आज मालिक एव' श्रमिक के बीच का सम्बन्ध केवल व्यावारिक 
और संयोगिक हैं| बड़े कारखानों में तो दोनों के बीच का सम्बन्ध एक दम 
खत्म हो गया है | प्रेम ओर भावना के वन्धन भी समाप्त हो गये ईं | आ्राज 
जो कुछ है वह श्रार्थिक एवं भौतिक धष्टि से उससे बुग नहीं है जो पहले था 
लेकिन लोग श्राज सुधरी हुई परिस्थिति को मी वर्गश्त करने को तैयार नहीं 
हैं। दशा पहले से खरात्र नहीं हुई है किन्तु लोगों के मूल्य चदल गये हैं। 
सही और गलत, उचित और श्रनुचित, अपनी वफ़ादारियों श्रोर जिम्मे- 
दारियों के विषय में उनकी धारणाओं, मतलब संत्तेप में उनके नेतिक 
मूल्यों, में ऋन्‍्तिकारी परिवर्तन हो गये हैं। जब कभी विचारों--घार- 
गाश्रों--श्रीर ब्राह्म तथ्यों के बीच ऐसी खाई' पढ़ जाती है तब समाज 
एक खतरनाक ओर संक्रान्ति अवस्था से गुज़रता है। जित समतौल में 
जीवन सभव होता है, वह बिगड़ जाता है और उस आवश्यक समतोल 
को पुनः स्थापित करने के लिए किसी प्रकार की उथल-पुथल्र सामने 
दिखाई दे सकती है । 

दूसरी ऐसी मनोवैज्ञानिक शर्त मानव हृदय की वह आशा है जो 
ज़्यादा श्रच्छी अवस्था को उंमवनीय मानती है। नवीन श्राशा मानवता 
के लिए एक अस्पष्ट पुकार है। वह पैगग्बर--प्रवक्ता--की इस वाणी 
के समान दे कि “ऐ, मनुष्यों | खग्ग का राज्य निकट है; तुम उसकी तैयारी 
करो |? इस आशा में विश्वास का तत्वांश है। यह किसी शुद्ध तार्किक 
भूमि पर आ्राभ्रित नहीं है। बल्कि यह उस उत्साह, स्कूर्ति श्र ताप का 
परिणाम है जो अपनी श्ग्रगामी बात्र में मानवता के किसी माग को समय» 
समय पर धर दबाते हैं। यह उत्साह आदि एक व्यक्तित्व, एक संगत वाक्य 
या फा लाया एक प्रमुख घटना का फल हो सकता है | यह संभव है कि 
भली-भाँति परीक्षा करने पर बह व्यक्ति श्रन्त में अमिनवात्मक, अ्रध॑- 
विक्षित, धर्मान्ध, पागल या अख्त्य निकले; वह नारा या वाक्य किसी 
प्रबंचक लोकोक्ति से तम्जित अधंसत्य मात्र हो जिसे जन-मन सरलतापू्वक- 
दोहराने लायक पाकर अहण कर लेता है और अपने विरोधियों के प्रति 
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श्राक्मण एवं आत्मस्तण के श्रत्ञहप में उसका उपयोग करता है। 
“प्रनुष्व का प्राकृतिक अधिकार”, “स्वतंत्रता, समता ओर बच्घुता” तथा 
/फालतू या अतिरिक्त मूल्य” इत्यादि ऐसे ही नारे या वाक्य हैं। इसी 
प्रकार उस घटना का समय-विशेष शोर देश-विशेष के बाहर शायद कोई 
महत्व नहो। मानव-हृदय में आशा कैसे पैदा होती है, इसे सर्वज्ञाता 
मनोविश्लेषणशात्नी भी नहीं जानता । यह आशा उत सम्रय भी 
पैदा हो सकती है जत्र मानवता अपनी उत्थान की मोड़ में हो और प्रगति 
वी दिशा में कुछ राध्ता तय कर चुकी हो। सामान्यतः यह उस समय 
उदय होती है जन श्रेष्ठतर अवस्था की प्रवृत्ति दिखाई पढ़ती है। आज की 
श्रमिक जनता--प्रोलेतरियत--की आशा इसी प्रकार की है। उन्नीसवीं 
सदी के उदार दानियों एवं मानवतावादियों ने न्याव और समता की 
धारणाओं-द्वारा जो कुछ प्राप्त किया उत्ती से यह श्राशा पैदा हुई; मजर 
संबों ने श्रपने प्रयत्नों, सघन, कष्टों और बलिदानों से जो कुछ सफलता 
प्राप्त की उससे भी इस प्रकार की आशा पैदा हुईं। ज्यों-व्यों अवध्था 
युधरती है, श्राशा ऊँची उठती जाती है| यह दुरबहता और निशा से 
नहीं वल्कि शक्ति और गोरव की भावना से, निसका रूप्न लोग देखते 
हैं, जन्म पाती दै । यह इसलिए नहीं पैदा होती कि वास्तविक अवस्थाएँ 
सबसे खराब हैं वल्कि इसलिए कि भविष्य प्रलोमनकारी, मंजुल तथा 
ज्वलन्त इन्द्रघनुपी रंगों से पूर्ण है। 

एक और भी बात है जो राजनीतिक, सामाजिक और धार्मिक सत्र 
प्रकार की क्ान्तियों के साथ अनिवार्य रुप में दिखाई पढ़ती है: यह 
त्रात कि नई आशा, नया विश्वात, नई धारणा, नवीन धर्मोपदेश एक 
व्यक्ति के रुप में मूत्तिमान क्षेते हैं। वह व्यक्ति अपने श्रन्तर श्रौर अपने 
जीवन में धारणा को उस सीमा तक मूत्त करता है बिस सीमा तक करना 
किसी मानव के लिए संभव हे। धाए्णा वा विचार रखने वाला व्यक्ति 
अपना मिशन रखनेवाले श्रादमी की तरइ है। बह उसी में रता है, 
चलता है और उठी में उठका जीवन है| वह अपने कार्य में तम्मथ ख्त्ता 
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है। ऐसा जान पढ़ता है, मानो किसी ने उसे अ्मिभूत कर रखा हो। 
उसके लिए कोई कष्ट, कोई कठिनाई, कोई बलिदान श्रधिक नहीं है| 
जीवन ओर मृत्यु की उसे कोई चिन्ता नहीं; केवल विचार, केवल धारणा 
की चिन्ता उसके लिए है, उसी का महत्व है। एक विचार रखने वाला 
आदमी सब कुछ दाँव पर चढ़ा देनेवाले के समान है । इसलिए उसकी 
छूत दूसरों को लगती है। वह मार्ग में आनेवाली प्रत्येक वस्तु और 
प्रत्येक मनुष्य को पार कर जाता है। वह अपने सहकारियों को मंत्र-मुग्ध 
कर लेता है। उस समय बुद्धि और तक काम नहीं देते। वे तो उसका 
अनुकरण करते जान पढ़ते हैं | अ्रपने अन्दर तथा अपने साथियों में वह 
एक प्रकार का उत्साहमय ज्वर पैदा कर देता है जो अपने पंजे में कस 
लेता है और श्रप्रतिहत बन जाता है। उस समय वह महत्तम होता है। 
यह भी मालूम होता है कि एक बार जब्र विचार कार्य रूप में परिवर्तित 
किया नाता है श्रोर सफल हो जाता है और उस व्यक्ति के जीवन का 
उपयोग हो चुकवा है, तब उसकी शक्ति और उसका श्राकर्षण नष्ट हो 
जाता है। तब वह जोब-ज़गत्‌ में अपने सामान्य स्थान पर लौट श्राता 
है। सम्पूर्ण गुण मानो उसे छोड़ कर चले जाते हैं। अब वह उन 
चमत्कारों को करने में असमथ है जो पहले कर पाता था; सामान्यतः उसका 
काय समाप्त होते ही वह गाय हो जाता है। किन्तु जब तक उसका 
स्वीकृत कार्य पूण' नहीं होता तब तक वह एक चमत्कारिक और आकर्षण- 
पूणु जीवन बिताता है। उस समय कोई तल्लवार या बन्दूक को गोली 
उसे स्श करने में श्रतमथ जान पढ़ती है। उसके शत्रओं के अत्यन्त 
चदुराई से सोचे हुए उसकी हत्या के षड़यंत्र व्यर्थ हो जाते हैं। उस सप्रय 
ऐसा जान पड़ता है, मानो कोई विशेष शक्ति उसकी रक्षा कर रही हो । 
यदि रंग-४व से खुद भी इट जाने का प्रयत्न करता है तो उसका भी कुछ 
नतीजा नहीं निकलत्‌। एक निष्ठुर नियति अग्रतिहत गति से उसे 
संचालित करती रहती है; वह उसे जरा भी विश्राम नहों देती; न उसके 
साथियों या विरोषियों को ह्टी विश्राप् लेने देती है | 3तका कार्य तो होकर 
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रैगा। ऐसे ही पुरुष होते हैं जिनके द्वारा प्रायः क्रान्तियों का उद्भव 
होता है। 

इसलिए, यदि क्रान्ति के पूर्व कोई श्रावश्वक शर्तें हैं तो भौतिक 
एवं आरामिक दशाओं की अ्पेज्ता मनोवैज्ञानिक ्रौर सैद्धान्तिक क्षेत्रों में ही 
वे प्राप्त होंगी। भौतिक एवं आयिक दशाएँ श्रावश्यक पाश्व॑भूमि का 
काम दे सकती हैं| अ्रसलियत तो यह है कि क्रान्ति के आवश्यक पूर्वहेतु 
रुप में श्रार्थिक अवस्था पर व़रूरत से ज्यादा ज्ञोर देना एक माकिस्ट 
मूंहुआाइ ( 008779 ) है | विश्वक्रान्ति का तालय॑ केवल आथिक अ्रथवा 
प्रधानतः आधिक उद्भव की श्रपेत्ञा कहीं व्यापक था और है। इस 
मनोवैज्ञानिक और सैद्वान्तिक पाश्व॑भूमि के ही कारण आजकल के क्रान्ति- 
कारी विचारों के प्रचार पर इतना ज़ोर देते हैं। कथित प्रति-क्रान्तियों 
के कारण विचारों की शक्ति का पता चलता है। इन्होंने सदा पुराने शोर 
कट्टर विचार का नया अथ और नई व्याख्या करके उनके प्रचार और 
उपदेश पर निर्भर किया है | प्रतिक्रान्ति तो ऐसी भौतिक श्रौर झ्राधिक 
परिस्थितियों के बीच में भी आरा जाती है जो कम-द्यादा समान होती हैं। 
जो चीज़ नक्शे को बदल देती है, वह मूल्य, विचार और विशिष्ट 
व्यक्तित्व है। इसीलिए प्रत्येक क्रान्ति श्रपने पृ के शासन के प्रति 
उतनी निष्ठुर और छिद्रान्वेषी नहीं होती जितनी वह मत व्यक्त करने की 
स्वतंत्रता के समन्ध में होती है। अ्रकट्टरता श्रोर प्रचलित मत का विरोध 
क्रान्ति के विदद्ध भयंकर पा हैं। वे धर्म-चेत्र में लघम का तिरतार 
करके परघर्म ग्रहण करने के समान हैं लितका पुरस्कार सूली और जीवित 
अग्निदाह है। और सब्र वातों के बारे में रियायत की जा सकती है पर 
रिद्वान्वाद ( आइडिग्रालोजी? ) के सम्बन्ध भें विरोध या शिथिल्षता 
नहीं | भले ही वह अपने पूवः सहकम्रियों में ही दे, उसका तो निर्दयता 
पूर्वक दमन किया ही जाना चाहिए । श्रौर यह दर न केवल कठोर होना 
चाहिए वरन्‌ तुस्‍्त, तेजी से, दिया जाना|चाहिए | क्योंकि विचार शारीरिक 
व्याधियों से कहीं अधिक छुतदे होते हैं। विज्ञान को जितने प्रकार के 
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कीयग़ुश्रों' का पता है उन स्व से कहीं श्रंविक तेज़ी के ताथ वे फेलते 
श्रौर तादाद में बढ़ते हैं | फिर अपने प्रभाव में भी वे कहीं ज्यादा विनांशक 
होते हैं। जो लोग विचार-द्वारा शक्ति परे आरूढ हुए हैं वे शक्ति पर 
प्रभुत्त रखने वाले पिछले आदमियों की श्रपेत्ञा उसके महत्व और प्रभाव 
को श्रधिक अच्छी तरह जानते हैं। पुरानी धारणा के लिए किसी विशेष 
उत्तेजनन की आवश्यकता नहीं हुआ करती । मानव के अन्दर निहित 
प्राइंतिक गतानुगतिकता, अभ्यास और सुषुत्ति सब उसकी सह्दायता करते 
हैं। फिर उसने विशाल स्थापित स्वार्थ पैदा कर दिये हैं। नया विचार--- 
नईं धारणा--को तो केवल अपनी शक्ति का भरोसा है। जब उसपर 
आक्रमण होता है तो वह गतानुगतिकता, अभ्यास, सुधुष्ति या विशाल 
स्थापित स्वार्थो' की ओर मदद के लिए, नहीं देख सकता वर्योकि उन सब 
को वह नष्ट कर चुका होता है ओर उनकी जगह नई चीजें उत्न्न करने 
के लिए. उसके पास समय का अभाव होता है। इसलिए स्वभावतः वह 
दमन का सहारा लेता है श्रोर इस दमन की गति यदि तेज नहीं हुईं, यदि 
उसने शीप्रता नहीं की तो नवीन क्रान्ति की गाड़ी ही उल्लन जा सकती है। 
कदाचित्‌ अफगानिस्तान में यही बात हुईं। श्रमानुक्ला भ्रममंजत और 
द्विवकिचाइट में पड़ गये। वह अपने ही देशबन्युश्नों का खून बहाने को 
“तैयार न हुए | उनकी अपेक्षा लेनिन, कमाल पाशा, मुसोलिनी, हिटलर 
और स्तालिन ने कहीं ज्यादा कठोरतापूवंक दमन किया। ' 
परन्तु तक के लिए यह भी मान लीजिए. कि भौतिक और ब्रार्थिक 
अवस्था ही क्रान्ति के निर्णायक अंग हैं, यद्यपि इम ऐसा नहीं मानते | तब 
भी. इतिहास, राजनीति या श्रथंशात्र का कोई विद्यार्थी निश्वयपूवक 
यह भविष्यवाणी नहीं कर सकता कि अमुक समय में क्रान्ति आयेगी । बह 
किसी दिन झा सकती है; और वह बहुत समय तक भी नहीं श्रा सकती 
“ओर इस बीच समाज को नवीन पुनव्य॑वस्था प्राप्त हो सकती हैं | 
, ऐँसी स्थिति में अपने सामने के कर्तव्य की उपेक्षा करना अदृरदर्शो 
नीति होगी। मानत्री कष्टों के निराकरण के प्रयत्न से इन्कार करना वैता 
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. है होगा जैसा कि कोई डाक्टर, जो किसी मुछह्ले के सुधार के लिए 
सामान्य स्वच्छता की एक ऐसी योजना बनाने में व्यक्त है जिससे पचात 
वनों में सत्र रोग समाप्त हो जायेंगे, एक रोगी की चिकित्सा करने से इन्कार 
कर दे । ऐसी परिस्थिति में डाक्टर को सदा दोहरे कर्तव्य का पालन करना 
पड़ता है। एक ओर वह अपनी विशाल और खोली योजना ्रोंको 
करार्यरुप में परिणित करने का प्रयत्न करता है; दूसरी ओर उसे रोगी को 
तुरत राहत देनी पड़ती है। अगर वह ऐसा न करे तो अपने पेशे के उस 
सदाचरण से गिर जायगा जिसे चिकित्सकों और रोगियों की पीढ़ियों के 
अनुभव के बाद निश्चित किया गया है | यदि डाक्टर सामने के कष्ट पर 
आ्यान नहीं देगा तो मानवी कष्ट और बेदना के प्रति इस उपेक्षा का 
प्रतिकूल मनोवैज्ञानिक प्रभाव न केवल उसके पेशे पर बल्कि दूरूदूर तक 
जनता पर भी पड़ेगा | इसी प्रकार अपने आस-पास के यथार्थ कृष्ट और 
गरीबी के प्रति उदासीनता से सुधारक और जनता दोनों की श्रेष्ठ भावनाएँ 
तथा अनुभूतिषाँ मर जायेंगी और लोग मनुष्यों को कष्ट में तढ़पते देखने 
और फिर भी उसे दूर करने के लिए प्रयल न करने के आदी हो जायेंगे । 
इतना दी नहीं, यदि इस नीति से विषथ जायगा तो वह मनुष्यों को पुरे 
और ओज्ञार बना छोड़ेगी | एक विशिष्ट नीति सफल हो, फिर चाहे उसमें 
कितने द्वी जीवन नष्ट हो जायें | चालाक आदमी, जो शायद उतने ही 
गलत होते हैं जितने सद्दी होते हैं, स्त्री पुरुषों को अपनी योजनाश्रों में 
शतरंज की गोथ्याँ बना लेते हैं| ऐसी परिस्थिति में, मानव प्राणी का 
अपना कोई मूल्य ही नहीं रह जाता | ऐसे ही खतरनाक विचारों के कारण 
अतीत युगों में कत्क्ेश्राम, जीवित दाह ( आतो-दा-फीक--छ7॥0-08« 
88 ) और मयन्रस्त करने वाले शासन सामने आते रहे हैं। श्रांज भी 


#धातो--दा--फ़ी : मध्ययुग में स्पेन ओर फोचेयात् में शवतंत्र मत 
ध्यक्त करने वाढ्धों को दिया जाने धाला घर्म-दर्ड, जो प्राय: धमियक्त के 
जज्ञाने के रुप में च्यक्त होता था ।--धनुवादर | 


रैप गांवी-मार्म 


उनका शिकार, और ज़्यादा पूर्णता के सार्थ, जारी है क्योंकि आज दमन 
और उत्मीड़न के यंत्र उससे कहीं ज़्यादा शक्तिमान हैं जितना पहले ये। 
इस प्रकार मानवजीवन की पवित्रता नष्ट हो गई है। 
घुधारक के लिए यह कोई तक नहीं है कि श्रत्याचारी, शक्ति पर 
अधिकार करने वाला स्वार्थी, आक्रमणकर्ता, विजेता और धर्मान्ध अपने 
स्वायंपूर्ण शक्ति-विस्तार के खेल्न में श्रादर्ियों को कठपुतलियों की भाँति 
प्रयोग करते हैं। स्पष्टत; वे आदमियों का साधन के रूप में उपयोग करते 
हैं | सुधाकक उनके उदाहरण से अ्रपना बचाव नहों कर सकता | वह 
उच्चतर उद्देश्यों के लिए, मानवी प्रेणाओं के लिए कार्य करता है । उसे 
तो अपने सामने और अपने देशबन्धुओं के सामने एक आंदर्श रखना 
हैन्याय, दया श्रोर मानजीव्न की रक्षा का आदर्श | उसे तो श्रधिक 
ऊँचा मान--स्टेडड!---अपने सामने रखना द्वी कषेगा | 
यदि भौतिक और आर्थिक अवस्था पर श्राश्रित इमारे विरोधियों की 
दलीलों को ठीक मान लिया जाय तो क्रियात्मक श्रौर निश्चयात्मक अ्रनु- 
सरण करने के लिए उनमें क्या चीज़ है | श्रगर हम स्थिति को बिहकुल 
खराब बनी रहने दें, वह जैसी है उसी में प्रछल्षता का अनुभव करने लगें 
श्र तिफ़ इसलिए उसे सुधारने को द्वाथयॉव हिलाने से इन्कार कर दें 
कि इस प्रकार कष्ट दूर होने से जनता के अ्रसन्ताष की धार कुन्द हो 
जाती है, तब तो सम्पूर्ण प्राकृतिक विपत्तियों का स्वागत करना हमें उचित 
प्रतीत होगा | नहीं, इससे भी श्रागे जाना और श्रसन्तोष की धार को 
तेज़ करने के उद्देश्य से स्थिति को और खगब करने का प्रयत्न करना 
भी हमारे लिए. उचित होगा | किसी प्रकार की आगज्ञनी समर्थनीय-« 
उचित--हझोगी बशत्तें कि क्रान्ति की सफलता के लिए वह बुरी स्थिति को 
और बुरी कर दे । सिफ़ एक ही चालाकी करनी शेगी कि सारी जिम्मेदारी 
उन शक्तियों पर पड़े ज्ञिनके खिलाफ़ असमन्तोष पैदा करना है ओर 
बिनको उनके श्रन्यायपूर्ण शक्तिपीठ ते क्रान्ति-द्वारा अलग हटाना है। 
अगर प्रवंचनापूर्ण ओर असत्य प्रचार के द्वारा अधिकारियों पर कालिमा 
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पोती जा सकती है तो वह भी किया जाना चाहिए, बशत्ते उससे क्रान्ति 
कुछ निकट श्राती हो। इस तरह के विचार को तार्किक और पैशाचिक 
परणुति परिणाम से साधन का श्रौचित्य ठिद्ध होता है? ( मजत 
[४१08 006 728&08 ) वाले सिद्धान्त में होती है। 

फिर प्रचल्चित नीति-उदाचार -सष्ट रूप से इस सिद्धान्त का 
समर्थन न करते हुए भी उसी का अनुसरण करती रही है--विशेषतः राजन 
नीतिक शरर सामूहिक जीवन में | किन्तु अतीतकाल भें मानव-आचरण 
के लिए. कुछ परुमरागत मयादाएँ थीं। सबसे बड़े क्रान्तिकारी, और 
सबसे बड़े ज्ञालिम भी उसके बंधन से मुक्त न थे । परुसरा 
ने एक श्रन्तकरण का निर्माण कर दिया था बिसके कारण साध्य 
की प्राप्ति ही छाघन का ओऔचित्य ठिद्ध करती है? वाले निदंय सिद्धान्त 
पर व्यावहारिक रोकथाम लग गई थी। यह ठीक है कि खतरनाक 
मौकों पर, परिस्थितियों के दबाव से ये प्रतिबन्ध-नरोकथाम--*टूट जाते 
ये परन्तु पेसा थोड़े ही समय के लिए. होता थां। नीति-न्सदाचार,-- 
प्रथा, घम , यहाँ तक कि लोगों के अन्धविश्वास पर पतकी नोंव पड़ी थी। 
आज़ जत्र प्रचलित नीति ( “्रैल्िटी!? ) सन्देहग्रस्त है; घमं एक समाप्त 
हो चुकी शक्ति समझा जाता है; अ्रन्धविश्वात का स्थान विज्ञान ने ले 
लिया है; ओर प्रथा तो उदां ब्दलती रहती है, श्रगर ऐसे खतरनाक और 
विभेदकारी सिद्धान्त आचरण का पथ-प्रद्शन करेंगे तो मानवता का अन्त 
बिल्कुल शुन्यवाद में--मिहकुल अराजकता में होगा। तब सफलता को 
छोड़कर चमूहजीवी मानव ( ह्रणराशक्षा 87000 ७घा४७] ) के लिए. 
कोई आधार नहीं रह जायगा, आचरण का कोई स्वीकृत मान«हंडर्ड-« 
नहीं बचेगा। इस आती हुई घोर अराजकता के लक्कण अ्रमी से दिखाई 
दे रहे हैं | युरोपीय मशयुद्ध ( १६१४-६८) ने यह प्रकः कर दिया कि 
कुछ गुटों की शन्रुता मानवता को किस गहराई तक नीचे ग्रिरा सकती है, 
और वह सत्र सफलता के नाम पर; क्योंकि प्रत्येक राष्ट्र अपने लक्ष्य को 
उचित छिद्ध करता था। अगामोी युद्ध के लिए श्रत्न-शस्त्रों की जो तैया- 


० गाधी-मार्ग 


रियाँ कैसों--शिविरों--फारखानों और प्रयोगशलाओं में हो रहो हैं, 
ऐसी हैं कि अत्यन्त दुत्ताइसी श्रोर श्रत्यन्त विद्धान्तद्दीन व्यक्ति भी ठहर 
कर सोचेगा कि जब साधन पूर्णतः साथ्य के श्रधीन हो गया है तब बया 
नीति के वर्तमान आधार संगत सिद्धान्तों पर अश्रित हैं! दया इसीलिए 
तो गांधी ज्ञोर नहीं देता कि उसकी दृष्टि में साधन और साध्य पर्याय- 
दाची हैं ! 

मुझे पता है कि खतरे के समय मानव-बुद्धि चीज़ों की ठोक ओर 
सुन्दर नाप-तौन करने में श्रसमर्थ रह जाती है। सबके पहले हम कार्यशीज्ष 
पशु हैं | समूर्ण विचार कार्य करने के ही तालय से हैं। इसलिए इस 
पागलपन से भरे मानवी दौढ़ में दोढ़ते हुए भी इमें सोचना पड़ता है | 
खतरे के समय जहदी में मोटा हिसाब किताब लगाना पड़ेगा । आज या 
भविष्य में वृदत्तर जीवन की रक्चा के लिए कुछ जीवन का बलिदान 
करना ही पड़ेगा। इज्ारों आदमियों के साथ इज्ञागे मील की यात्रा में 
चल पड़े गांधी के लिए रास्ते में रककर पंगु और दुर्बल यात्रियों की 
देख-रेख करना अ्रसम्भव है | श्रगर उसे विनाश से बचकर चलना है तो 
ऐसे ह्लोगों को भाग्य के भरोसे छोड़कर उसे श्रागे बहुना ही पड़ेगा। कोई 
लेनिन क्रान्ति के चीच, दुर्भित्ञ पड़ने पर भी. प्रधान मह्ले से अपना ध्यान 
दूसरी ओर नहीं इटाबेगा। लेकिन ऐसी बात परिस्थिति के भयकर दबाव 
के समय ही, जब शआदमी जीवन मृत्यु के युद्ध के बीच पड़ा हो, उचित 
ठहराई जा सकती है। यदि ऐसी बातों को सामान्य सिद्धान्त बना लिया 
जाय और कमो-बेश स्थिर अवस्था में उनका प्रयोग किया जाय तो वे 
खतरनाक होंगी | युग का बोक्त और दबाव बहुत अधिक हो सकता है 
सीज़ें प्रवाह के होच में हो सकती हैं, फिर भी जब तक एक आदमी 
बिहकुल क्रान्ति वी पकड़ में न हो, जब कि एक गूलत कदम का मतलब 
विनाश होता है, तब तक कोई मानवी विपति, कष्ट और झत्यु को 
दाशंनिक उदासीनता के साथ नहीं देख सकता | जीवन की श्रौषधि को 
जीवन का खाच--भोजन--नहीं बनाया जा सकता | समय की दृष्ठि से 


चर 
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क्रान्तियाँ बिलकुल श्रनिश्चित वस्दुएँ है। वे आज आ सकतीं हैं और 
वे आ्राधी सदी तक न आवे, ऐसा मी हो सकता है। अपने देशवन्धुओं 
का एक सच्चा कल्याण-साधक उनकी, वर्तमान पीढ़ी के भाग्य के साथ 
मज़ाक नहीं कर सकता; उसे सावधान रहना पड़ेगा | क्रान्ति की तैयारी 
की गति धीमी करने का खतरा उठाकर भी मानवी विपदाओ्रों को ठुरन्त 
दूर करने की चेष्य उसे करनी होगी | जत्र विह्षर में भूकप आया तो 
वहाँ सविनव अवशज्ञा आन्दोलन व्यवह्यस्तः स्थगित कर दिया गया। विरोधी 
पक्त, मतलब सरकार, ने भी सत्र क्ैंटियों को छोड़ व्या । देशभक्त इससे 
क्रम क्या कर सकते ये। 


इसलिए अच्छे डावटरों की तरह सुधारको को भी दोहरे कर्च॑व्य का 
पालन करना पड़ता है। आनेवाली क्रान्ति के लिए. जनता की तैयार 
करते हुए भी उनको तुरन्त की समस्याओं को हल करना पड़ेगा। इन 
तम्स्यात्रों को इल करना स्वयं क्रान्ति के लिए एक आवश्यक ट्रेनिंग-- 
शिक्षण है। इससे क्रान्ति के नेताओं का प्रमाव जनसमूह पर भी फेल 
जायगा क्योंकि वे देनिक कठिनाइयों में उन लोगों की सहायत्ता करते 
रहे हैं | श्रगर जरूरी सममस्ा जाय तो आन्शेलन की शक्तियों का विभाजन 
भी किया जा सकता है; कुछ लोग तुर्त की श्रनिवार्य क्षरुरतों की पूर्ति 
में लग सकते हैं. और दूसरे लोग आने वाली क्रान्ति के लिए वातावरण 
पैदा कर सकते हैं| अन्त में, जब इतिहासकार लड़ाई के सम्मान का वैंट- 
वार करने बैठेगा तब, कौन जानहा है कि सबसे अन्तिम को प्रथम और 


प्रथय को अन्तिम स्थान न प्राप्त होगा | तव शायद उत्रसे बिनीत को 
सबसे थ्ागे स्थान मिल जाय | 


बारडोली-जैसे संग्राम, किसान और आम, व्यापार संघ, राष्ट्रीय शिक्षा, 
अश्टृशयता-निवारण, खादी, शराबबन्दी और रचनात्मक ढंग के सत्र काम 
एक प्रकार से दुल्त की समस्याएँ हल करने के लिए हैं | इन सत्र ्षेत्रों 
में पूर्ण प्रभावशाली छार्य तो शक्ति पर वात्तविक प्रभुल प्राप्त कर लेने के 
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बाद ही किया जा सकता है। तुधारक को श्रद्धा एखनी हीं पड़ेगी। पह 
एक निर्धारित समय के श्रन्दर क्रान्ति नहीं ला सकता | क्रान्ति की गाड़ी 
अपनी चाल से श्रायेगी और अपना समय लेगी | इस बीच उसे लक्ष्य को 
आँखों से ओमकल न करते हुए भी अपने हाथ के कांम को भ्रद्धा के 
साथ करना पड़ेगा। एक ऊपर से देखने वाले और गहराई की ओर, 
अन्तर की ओर निगाह न शलने वाले को ऐसा लग सकता है कि 
ज़मीन की धूल्त से आच्छादित प्रतिदिन के कार्य के बोक में वह लक्ष्य को 
भूल गया है। १६२३ से १६२६ तक गांधी के सम्बन्ध में ऐसा ही जान 
पढ़ता था । मालूम पढ़ता था कि वह लक्ष्य भूल गये हैं | उन दिनों बहुत 
से लोग ऐसा सोचते और कहते ये | लेकिन तथ्य की बात यह है कि 
तैयारी का काम बराबर जारी था | १६३० में यह बात स्ष्ट हो गई। 
श्रगर इस प्रकार की मौन और आवश्यक तैयारो न हो तो जनता के 
अनुकूल उत्तर देने को तैयार होने पर भी क्रान्तिकारी अपना अ्रवसर खो 
दे सकता है। इसीलिए एक निरतर और अविभान्त कार्य करने वाले की 
आशा और श्रद्धा के साथ गांधी कहता है--“मेरे लिए एक क़दम 
काफ़ी है । 9) 

किसी वैज्ञानिक समाजवादी नेता ने ट्रेड युनियन--व्यवतायप्ंघों-- 
के कार्यों की निन्‍दा नहों की है | वे मी तो छुपार का ही काम करते हैं 
आर उनका सम्बन्ध भी तो तुरत की समस्याओ्रों से है। कमी-कमी तो वह 
इतने रुपया आना पाई का रूप धारण कर लेता है। फिर भी यह आव- 
श्यक है | यह नेतिक गुण पैदा करता है;--एकता, संघटन, दलगत 
देशभक्ति (97079 ?%४70#8॥7), उद्योग की भावना, श्राशकारिता 
श्र नियंत्रण---जिसके साथ अ्मर्यादित महलाकांत्षा और ईर्ष्या पर आव» 
श्यक दबाव भी आता है और जिनके बिना कोई सफल आन्दोलन नहीं 
दिया जा सकता--हत्यादि गुण पैदा होते हैं। इन स्वनात्मक कार्यों को 
छोड़ दें तो सामान्य कार्यकर्ता व्या करेंगे १ वे सिफ़र विचारधारा पैदा करते 
रहने श्रौर नारे लगाते रहने का काम तो नहीं कर सकते । उन्हें धीरज के 


रचनात्मक कार्यक्रम और क्रान्ति डे 


साथ काम करना और मामलों की व्यवस्था करता सीखना पढ़ेगा। 
फ़िर क्या कोई ऋन्तिकारी कह सकता है कि झाज समग्र देश की 
जनता में एक वया दस जनन्तियों के लिए पर्याप्त गन्दगी, रोग, गरीबी, 
पतन और अशान नहीं है ! उनमें कुछ कमी होने से मानवी अन्याय और 
विषमता की धार, जो समी इष्थियों से काफ़ी तेज़ है श्रोर सुधारक के चुद 
प्रयालों के वावजद तेज़ रहना चाइती है, बुन्द न हो जायगी | वह भी भय 
नहीं है कि क्रान्ति की भौतिक और आर्थिक पूर्वावश्यकताएँ, समाप्त, या कम 
भी, हो जायैंगी । जहाँ तक रचनात्मक कार्यक्रम का सम्बन्ध है और जैसा 
कि हमारे विरोधी हमें याद दिलाते रहते हैं, वह विषमता और ग़रीबी की 
समस्या के एक किनारे को भी सश नहीं करता | यदि ऐसा है, श्रौर ऐसा 
है ही, तो उन्हें यह न सोचना चाहिए कि हम अपने नमप्न कार्यों से जो 
थोड़ी सहायता करते हैं, उससे क्रान्ति का दिन दूर होता जायगा | हम लोग 
जो किसान के द्वाथ में चन्द्‌ पैमे देकर खुश हैं, कितने खुश श्षोंगे यदि वे 
पैसे क्रान्ति के जादू से निकल या चाँदी के ठिक्‍्कों में बदल जायें | इस 
उनमें नहीं हैं जो गरीबों को ज़्यादा अच्छी मज़दूरी मिलते और अधिक 
समस्थिति में जाते देखकर बुर माने' | जो आदमी किसानों के हाथ में, 
उनके पालतू वक्त में किये गये काम के लिए ही सही, चन्द पैसे जाने से 
उत्दुष्ट हो जाय तो वह न देशभक्त होगा, न दयाशील मानव | निश्चय ही. 
यह एक घटिया महत्वाकांदा होगी | इम तो चाहते है कि हमारी जनता 
अपने पूर्ण शारीरिक, नेतिक और बौद्धिक विकास को प्राप्त हो। इतमें 
सन्देह की गुजाइश नहीं होनी चाहिए कि गांधी-जैठ आदमी इसमे कम 
की इच्छा ही नहीं कर सकता | लेकिन वह और उनके शाथी ब्यावह्वरिक 
आदरशंवादी हैं। उनके लिए परिस्थिति का दोष यह है कि गरीबों के लिए. 
ये पैसे भी बढ़ा महत्व रखते हैं | उनके लिए तो यह जीवन-मरण का 
प्रश्न है। 
१धलिए राष्ट्रीय आन्दोलन के क्रान्तिकारी उद्देश्य को न भूलते हुए 
.भी स्वतात्मक कार्यकर्ताओं को वर्तमान स्थिति में साम्राजिक हक 
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“जुननिर्माण के दैनिक कार्य की ज़िग्मेदारी उठानी चाहिए | १६२० से अ्रव 
तके हमारे आन्दोलन का इतिहास इस दलीलेंका काफ़ी समर्थन करता 
है। जत्र भी सत्याग्रह आन्दोलन शुरू किया गया है, जब भी सीघी लड़ाई 
का निशंचय हुआ है तब ,खद्दरभेक्त बी रमाघए सर के प्रचारक 
कभी सेना.की पिछली कतार में नहीं पाये गयें)व भी ये सैनिकों ने 
लड्षई बन्द करने--हल--की आवाज़ बुलन्द की है तव भी वे खह्दर 

५ मनोबृत्ति वाले लोग नहीं ये लिनहोंने हाल्ट! ( 'ढको? ) की पुकार लगाई 
हो | जब श्रोफ़ियों का--अधिकार का सवाल खड़ा होता है तो वे कौन हैं 

* जो पीछे हट जाते हैं | जैसा कि अनुभव ने प्रकट किया है वे खदर और 
बैल्गाढ़ी की मनोवृत्ति वाले लोग ही होते हैं। ओर जब कठोर, आकर्षण- 
हीन मशक्कत की जरुरत पढ़ती है तब.े कोन हैं जो आगे होते हैं ! 
निश्चय ही, खहर मनोवृत्ति ने /कमी ६४ की घड़ियों में साइत ओर 

“ स्फूरति का अभाव नहीं प्रदर्शित/किया | जहाँ तेक अनुशासन का सम्बन्ध 
है उसे सबसे कम कठिनाई खड़ी की है। अगर कष्ट-सहन, बलिदान की 
तैयारी, आशापालन, संघटन, ईमानदारी -तर्थी अनुचित महत्वाकांच्ा ओर 
ईर्षा का अ्रभाव एक श्रच्छे और प्रमावशाली क्रान्तिकारी के लक्षण हों तो 
रचनात्मक-कार्यकर्ता देश के किसी भी क्रान्तिकारी की ठुलना में ठहर 
सकते हैं। हलक. 

” इस सारी बहस में मैंने दलगत या सामूहिक जीवन में अ्रहिंसा की 
नृतन सदाचोरनीति का जिक्र नहीं किया है। जिसे श्राज भी मली तथा 
<यावद्षरिक राजनीति श्रोर श्रथनीति समझा जाता है मैंने सारी बहस में 

. उर्सी काआधार लिया है। मैंने अपने तकों का आधार यह नहीं रखा है 
“कि क्यों'होना चाहिए बल्कि वह जो वास्तव में है। मैंने कहीं आजेकल की 
सदाचार-नीति के आधार पर आक्षिप नहीं किया है | मैंने गाँधी जी की अ्रहदिंता 
और सत्य के नये, फिर भी पुराने, तिद्धान्तों की वाजत कुछ नहीं कट्दा है | 
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प्रत्येक थुग की श्रपनी समत्याएँ होती हैं श्रोर श्राज हमारे सामने 
जो समस्‍या है वह सचमुच विशाल है| यह केवल राजनीतिक नहीं है। 
यह समग्र जीवन को उसके विविध क्षेत्रों में सर्श करती है | दूसरे लोगों 
को अ्रपने समय में केवल एक क्रान्ति के अनुसार अपना जीवन गठित 
करना पढ़ा ड्लोगा | पर हमें अपने समय में एक दोहरी क्रान्ति के अ्रनुघार 
अपना जीवन गठित करना है | एक से हमारा पला छूटा ही न था कि 
उससे बढ़ी और विल्तत दूसरी ऋन्ति से हमारा सामना हो गया । 

पहली तो वृद्िश राज के श्रागमन और ध्थापना के साथ शुरू हुई । 
हम पश्चिम की संघरित, यौवनमयी शक्ति से घिर कर, जिसने एक प्रब्न 
तूफान के समान जो चीज सामने आई उसे उड़ाकर फेंक दिया, लगभग 
एक सदी के थोड़े समय में प्रात्त उसकी सफ़लताओं को श्रश्चय॑-विमृहु हो 
देखते रह गये । इमने सोचा कि ठि्फ़ उनके उपायों की नकल करके, उनके 
मूल्यों को स्वीकार कर और जीवन की समस्‍्याश्रों के प्रति उनके रुख को 
अपना कर हम भी उनकी शक्ति, उनकी कुशलतां श्रौर जीवन का आनन्द 
प्राप्त कर सकते हैं। इसी उत्साह में आकर इसने कठोर निर्दय चोटों से 
एक दोगली सम्यता गह्ट ढाली, जो पाश्चात्य सम्यता से, अपनी हीनता के 
कारण ही अ्रलग पढचानी जा सकती थी। वह खब्चर की भाँति मज़बूत 
और उपयोगी दिखाई देती थी किन्तु वल्तुतः श्रतुलादऋ--वाँक--थी | 
और यह त्वामाविक था। एक जाति के साथ, बिसने कभी गहरे प्रयल 
किये थे श्रौर बहुत कुछ प्राप्त किया था, दूसरी श्रौर क्या बात होती ! 
इसलिए उसे ठहर कर सोचना और ' अपने - श्रतीत का लेखा-जोखा लेना 
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पढ़ा और युगों के अनुभव और उंत्कार से उ्यन्न अपनी प्रतिमा--अपने 
स्वधर्म और स्वभाव के अनुकूल एक नवीन मार्ग खोजना पड़ा | 

यही लेखा-जोखा और अपनी राष्ट्रीय प्रतिमा के अनुकूल एक नया 
मार्ग खोज निकाज्ञना दूसरी क्रान्ति है। दोनों साथ-ताथ चल रही हैं। 
दोनों के भक्त और प्रचारक हैं, यथपि पहली शिथिल होती जा रही है | 
दूसरी ने जीवन के उन समी क्षेत्रों में, जिनमें वह भारतीय त्वमाव के 
अनुतार रात्ता निकालने में सफल हुईं, रचना की है, सृष्टि की है। में 
अपनी बात स्पष्ट करने के लिए बंगाल से कुछ उदाहरण लूँगा। 

एक धार्मिक जनता के साथ पश्चिम के प्रथम सँसर्ग ने एक धामिक 
उयल-पुथल पैदा की जिससे एक नये सम्प्रदाय--आह्यतमाज--की स्थापना 
हुईं | उसने बहुत काम किया | उसने कुछ महान्‌ व्यक्तियों को जन्म 
दिया | लेकिन वह कोई भारतव्यारी आन्दोलन न पैदा कर सका, न सबवे- 
सामान्य तक पहुँच सका, न व्यस्त संसार का ध्यान अपनी ओर श्राकर्षित 
कर सका | यह काय तो ज़्यादा शुद्ध भारतीय आन्दोलन ने किया--मेरा 
मतलब उस आन्दोलन से है जिसने श्री रामकृष्ण से स्फूर्ति अहय की और 
जिसका प्रवर्तन स्वामी विवेकानन्द की प्रतिभा-ढाय हुआ। वह आन्दोलन न 
केवल स्व॑साधारण में फैल गया और उसने समग्र देश को प्रभावित किया 
चल्कि विदेशों में भी बहुतों का ध्यान आ्ाकपिंत किया | आज भी रामझष्ण 
श्र विवेकानन्द के नाम विश्व के घर्मो: के'इतिहास की समत्ति हैं । 
साहित्य में भी जब तक बंगाल" हा अनुवाद करके समन्दुष्ट रह तत्र 


तक वह कोई उल्लेखनीय सृष्टि न है सपा किन्तु शीत्र ही बंकिम, 
शरच्चन्द्र और कवि--रवीन्द्रनाथ--का हुआ | कोन कइ्ने का 


साहस करेगा कि वे पश्चिमी वस्त्रों से सज्जित हैं ? इस बार भी परिणाम 
गौखपूर्ण हुआ। कवि--रवीन्धनाय-»का .नाम तो सारी दुनिया में 
फैल गया। 

चित्रकला में रवि,वर्मा ने पश्चिमी यथाथवादी प्रणाली पर देवियों के 
चित्र बनाये, जो भारतीय नारील की विश्रमपूर्ण शोभा से स्वथा द्वीन ये | 
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अब हम नूतन बंग-प्रणाल्री से परिचित हो गये हैं जो वस्तुतः बंगाल से 
सूति ग्रहण करनेवाली चित्रकला की नवीन भारतीय प्रणाली है। इसमें 
श्रजन्ता की क्िचित्‌ सुगन्ध है। इसकी श्रत्यन्त पाथित्र मूर्तियाँ भी तुरूत 
आकाश से उतरी मतीत होती हैं | इसने संखार की चित्र-शाल्ा में एक 
स्थान प्राप्त कर लिया है। 

विज्ञान में जगदीशबमु ने, श्रपनी जातीय भावना के अनुकूल कार्य 
करके जीवन के ऐक्य का प्रदर्शन किया । दूसरे स्थानों में विज्ञान जीवन- 
नाशक पूत्रों का श्रन्वेषण कर सकता है; भारत में वह केवल जड और 
चेतन--स्थिर और जंगम--वस्तु श्रों को एकता का प्रदर्शन कर तकठा है | 

इतने उदाहरण काक्री हैं। जो कुछ भारतोय मावना से रफू्त और 
अनुप्राणित था वह थोड़े अरते में फलदायक--सूजनात्मक-«हो गया | 
पर राष्ट्रीय जीवन के जिन श्रगों ने विदेशी पकड़ से श्रपने को मुक्त नहीं 
किया, उनकी न केवल बाढ़ मारी गई बल्कि वे बंजर ऐिद्ध हुए । स्थापत्य 
( भवननिर्माण कह्ला ) का ही एक उदाहरण लीजिए; सरकार, भारतीय 
साजाओ्रों और बड़े ज़मींदारों की कोशिशों के बावजूद ब्रिटिश आगमन के 
पश्चात्‌ दक्षिण के मन्दिरों ओर ताजमहल के देश में एक भी ऐसी इमारत 
न खड़ी की जा सकी जो वास्तव में देखने योग्य हो | पास के विषृयोरिया 
मेमोरियल को देखने मात्र से यह बात मालूम हो जाती है | नई दिल्ली तो 
एक मृतिमान कलंक है | भूखों मरते कृषकों को चूसकर एकत्र किये धम 
से कठपुतल्ली राजाओ्रों द्वारा बनवाये हुए पाश्वात्य प्रणाली के ग्राम्यमवन 
(“विल्वा? ), जिन्हें ग़लती 'से महल कहकर पुकारा जाता है, विक्षृत 
आधुनिक रुचि का प्रदर्शन करते हैं | प्रत्येक वस्तु खोली होते हुए. 
भी भद्दी है। ऐे 

इसलिए अगर हमें कोई मह्दन्‌ कार्य कर दिखाना है तो हमें पहल्ली 
क्रान्ति से नाता तोड़ना और दूसरी क्ान्ति में अपने को डालनाहोगा। . 
इधर राजनीति आगे श्रागई है और उसने हमारा ध्यान खींच लिया है| 
इमने मुग्धभाव से आशा की थी कि सरकारें मानवी मुख को बहुत थोड़े अंश 
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में बना और बिगाड़ सकती हैं; लेकिन हमें जल्द ही मालूम हो गया कि 
सरकार के रूप ओर गठन पर ही हमारे समाज की नींव का आधार है; 
श्र यह भी कि यदि हमारी संस्कृति को जीवित रहना और फलदायक होना 
है तो खतंत्र, देशी, राजनीतिक संस्थाश्रों की रुह्ययता उसे मिलनी ही 
चाहिए | इसलिए यह स्वाभाविक था कि राजनीतिक समस्या इतना ज्यादा 
ध्यान खींचती | 

राजनीतिक जागरण की आ्रायु छ्गमग आधी सदी है | वह विदेशी , 
कूति सै, विदेशी नमूनों पर शुरू हुआ, जिन्हें न हम समझते ये | न 
श्रात्मतातू--हज़्म-«कर सकते ये | परिणाम यह हुआ कि बड़े दिन की 
छुड्ल्‍ियों में, जज उनकी अ्रदालते' बन्द रहती थीं, चेंद दिनों के लिए, 
विद्वान्‌ श्रोर महत्वाकान्ञी वकीलों की एक सालाना जमघट हो जाती थीं। 
वे बर्क और शेरिडन के साँचे पर श्रपनी वक्त त्व-पढुता प्रदर्शित करते और 
कभी अपने विदेशी प्रमुओों की, जिनकी सृष्टि वे थे; निन्‍्दा करते, कभी 
प्रशंसा । वे कुछ प्रस्ताव पास करते और फिर अगले साल बड़े दिन में 
मिलने का निश्चय कर अपने स्थानों को लोट जाते | इनमें से कुछ जो 
ज्याक्ष उत्ताही ये और जिन्हें ज़्यादा फुसंत थी, खिलौनों-सी पौसिलों 
में सीचे देते श्रोर श्रेंग्रेज़ जन-मत के सामने अपने प्रभुश्नों को अपराधी 
करार देने के लिए तथ्यो श्रौर श्रॉकढ़ों का संग्रह करते ये | उन्हें बड़ी ' 
उम्मीद रहती थी कि यदि उनके बोलते हुए. वाक्य काँग्रेंस के परदे को 
मेद कर समुद्र के पार के लोकतंत्र तक पहुँच जायें तो फिर सब कुछ ठीक 
हो नायगा। उदारदल के उन रजनीतिशों के भाषणों से भ्रम में पढ़कर, 
जो दल के कामों में प्रयुक्त अपने नारों के तार्किक निष्कर्षो' को भी नहीं 
सममते थे, और वस्तुतः छु्वेशी साम्राज्यवादी ये, हमारे नेता सोचते ये 
कि श्रमिलषित वस्तु को पाने के ज्िए उनका ज़ोर से श्रौर देर तक चिल्लाना 
ही काफ़ी है । ब्रिव्श लोकतत्र और ब्रिटिश उद्ाखाद ( लिबरलिड्म ) 


में उनकी बच्चों--सी »द्भा थी। कमी-कमी तो वह दयनीव मालूम 
पढ़ती थी | 


है । 
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स्वभावतः इसकी प्रतिक्रिया हुई शोर काँग्रेस में एक राष्ट्रवादी दल 
पैदा हो गया। मिन्ना नीति का विरोध करके और उर्कार की अधिक तेज 
और ताष्ट निन्‍दा करके इस दल ने विशेषता प्राप्त कर ली। उसने सर्व- 
सामान्य जनता में जाने और एक कार्यन्योजना का पालन करने की बातें 
कीं, यद्यपि उन्हें कभी कार्य रूप में परिणत नहीं किया | दोनों दल समान- 
रूप से महत्वपूर्ण थे | पर वे युवकों की बहती हुईं माँगें पूरी नहीं कर 
सकते थे; न बहुते हुए सामान्य असन्तोष को ही, जो निराशा की सीमा 
पर पहुँच चुका था, दूर कर पाते थे | युवकों की निराशा में बदले की, 
प्रतिहिंसा की आ्राकांज्ञा भी मिल गई | यह प्रतिहिंसा की भावना कुछ तो 
सत्र प्रकार की उचिंत राजनीतिक कार्रवाइयों के क्र दमन से पैदा हुई 
थी, और कुछ श्रातंकवादी प्रणालियों में विश्वास होने के कारण | परि- 
णाम खरूप आतंकवादी राष्ट्रवादियों--जिन्‍्हें ध्रमवश एनारकिस्ट नाम से 
पुकारा गया--का एक गुप्त दल्न संधटित हो गया | एनाकिज़्स था अराज- 
कता वाद जीवन का एक तत्वश्ञान है जिसके साथ क्रोपाटकिन, टालस्टाय 
और थोरो--जैसे सम्मानित नाम जुड़े हुए हैं बिन्‍्हें बमे और 
पिस्तीलों से कोई विशेत्र मतलब्र न था | लेकिन औसत नौकरशाह इस 
बात को बहुत कम समसता था और उसके सामने हत्या श्रथवा हवा के 
प्रयत्न के श्रपराधी रूप में उपस्थित कथित श्रराजकतावादी की भी वही 
स्थिति थी | ये तीनों राजनीतिक ठुऋड़ियाँ राजनीतिक श्रान्दोलन के 
पश्चिमी नमूनों को मानती हैं,--यहली साफ-साफ़ मानती और कहती है; 
इसके प्रतिकूल दूसरी दो तीव विरोध करते हुए स्वीकार करती हैं | पहली 
ने भुककर गुरु को प्रणिपात किया; दूसरी दो ने घोर शत्रुता के रुप सें 
पश्चिम के प्रति अपना अनुराग प्रकट किया | मानव मनोविशान के श्रनु- 
कूल हिंदू धर्म शत्रुता और घृणा को भी पूजा--उपासना.-का एक रूप 
और श्रेष्ठता के प्रति छूट ( 'कनसेशन? ) समम्ता है। 

ये विदेशीपन से मरी बाढ़ें (विकास क्रियाएँ) ज़्यादा दिन न चल सकती 
थीं | एक की प्रभावहीनता ने राष्ट्र को उत्तजित कर दिया। ओर दूसरी 
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दो अपने विनाशात्मक कार्यक्रम के कारण राष्ट्रीय समत्या को हल करने 
में लग॑ अपनी असमर्थता तेज़ी से सिंदर करते जा रहे हैं। उन्होंने अपना 
थोढ़ा-ता काम कर दिया और आज़ विघटन को त्थिति में हैं| पर 
सौमागय-वश राजनीति में एक कहीं अधिक सच्चा राष्ट्रीय आन्दोलन चल 
पड़ा है | उतके दावों की किंचित्‌ विस्तार से परीज्ञा करना हमारे लिए 
उचित होगा । इस समय सब्र प्रकार की ईष्या-द्ेष तथा पू्व-कल्पित 
विचारों को छोड़कर हम एक विद्यार्थों की भाँत्रि बैठकर इस पर 
विचार कर | 

राजनीतिक क्षेत्र में गांधी जी के आगमन के साथ भारत में राज- 
नीतिंक कार्य के उद्देश्यों, प्रयोजनों और साधनों में क्रान्तिकारी परिवर्तन 
हुए। यद्यपि वह उन्हीं पुरानी संस्थाओं के ज्रियि काम करते हैं फिर भी 
हर एक चीज़ बदल जाती है | पहले राजनीति को शेत्र जीवन से अलग 
एक कार्य समझता जाता था। धर्म, नीति....सदाचार--और सामानिक 
जीवन से वह कटकर अलग हो गई थी। अर्थनीति के साथ उसका 
नाम--मात्र का सम्बन्ध था | वह एक ऐसा विभाग बन गई थी जिसका 
शेष जीवन से अलग रहकर श्रष्यवन और अभ्यास किया जा सकता था | 
गांधी जो के लिए तो समग्र जीवन एक या, इसलिए राजनीतिक कार्य का 
सदाचरण--नीति-- से, समाज-सुधार, अर्थनीति और सामान्य हितकर 
कार्यों से घनिष्ठ सम्बन्ध था | इन समी का प्रमाव और प्रतिक्रियाएँ 
एक-दूसरे पर छोती थीं। कभी-क्मी राजनीतिक कारवाई के लिए सामा- 
जिक, नैतिक या श्रार्थिक सुधार पर बहुत ज़्यादा जोर देना आवश्यक 
प्रतीत होता था| पहले समय में बंगाल, मद्रास या महाराष्ट्र के एक राष्ट्र- 
वादी के लिए. यह संभव था कि वह राजनीति में उग्र और सामाजिक 
मामलों में प्रतिंगामी हो। इस प्रकार के विरोधभास श्राज अतीत की 
वस्तु हे चुके हैं। पहले ज़माने में सिर से पैर तक नवीनतम विदेशी फैशन 
और पोशाक से सजे एक लिचरल के लिए कांग्रेस प्लेटफार्म पर खड़े 
होकर ल्देशी का उपदेश देना सम्मव था | अपने पेट में चंद प्याले- 
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उडेलने के बाद भी उसके लिए प्रथम कोटि का नेता होना बिलकुल 
संभव था। उसकी जीवन-विधि और कार्य राष्ट्रीय महासभा में उच्च- 
तम पद पाने में बाधक नहीं थे | यह सब बदल गया है । गांधी जी की 
शिक्षाओं से हम समस्त गये कि इस ब्रिटिश राज की अपनी कोई 
श्रन्तःशक्ति नहीं है बल्कि वह हमारी राष्ट्रीय ओर निजी दुर्बलताओं के 
ऊपर खड़ा है | यह इमारी कमज़ोरियों ओर पापों पर फलता-फूलता है। 
इसलिए, उससे लड़ने का सब्नसे उम्दा तरीका यह है कि हम श्रात्म-शुद्धि 
और अपनी संस्थाश्रो में सुधार करे | स्वतन्नता का आन्दोलन हमारी 
आत्म-सुघार की चेष्ट के साथ-साथ चलना चाहिए | हम अपनी स्वदेशी 
के लिए स्वराज की स्थापना श्रोर उसके फल्न-स्वरूप स्वदेशी चीज़ों की 
रक्षा के लिए विदेशी चीज़ो पर लगानेवाल्ञे कर की प्रतीक्षा करने न 
बैठेंगे । इम श्राज भी श्रात्मत्याग का ऐसा नियम अपने ऊपर लागू कर 
सकते ई जो उद्योग-धन्धो के लिए सहायक हो सके | मादक द्रव्यहीन 
भारत के लिए हम शर्क्ति-परिवर्तन तक प्रतीज्ञा न करेंगे बल्कि श्रपने 
उदाहरण और शान्तिमय पिकेटिंग से उसे उत्नन्न करेंगे। यही वात 
असहश्यता, हिन्दू-मुस्लिम एकता, राष्ट्रीय शिक्षा और ग्राम पंचायतों के 
बारे में कही जा सकती है | मोरियों की आवश्यक सफाई के लिए हम 
खराज्य के आगमन तक प्रतीक्षा न करेंगे | हमें तो श्रविल्लग् कार्य 
शुरू कर देना होगा ओर यह कार्य राष्ट्रीय जीवन के सम्पूर्ण क्षेत्रों में 
फैला होगा | 

निश्चय ही कुछ लोग कहँगे कि गांधी जी के पहले भी ये विचार 
ये। बंगाल और पूना के राष्ट्रवादियो के पुराने कार्यक्रम में इस तरह की 
कुछ बातें थीं। अन्चेषण के ज्षेत्र में गांधी जी को प्राथमिकता सिद्ध करने 
से मुझे कोई सम्बन्ध नही। अगर मैं सिफ्न' यह दिखा सकें कि वह जनता 
के सामने उसे कहीं ज़ोर के साथ लाये हैं और इस बात की चेष्य की 
है कि हर क्लेत्र भें कुछ संघटित रचनात्मक काय हो तो मेरी बात सिद्ध 
सप्तफनी चाहिए | यदि राष्ट्र ने उनकी प्रणाली में कुछ अधिक श्रद्धा 
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प्रदर्शित की होती, उनकी अधिक सहायता की होती और ब्यादा वक़ादारी 
के साथ उनकी बातों का पालन किया होता तो पिछले दस वर्षों में जो 
कुछ संभव हो सका है उससे कहीं अधिक काम होता। पर जैसा है 
उसमें भी विशाल परिवतेन हुए हैं। यह वात जैसी उन लोगों क॑ 
सामने सष्ट होगी जिन्हें अ्रसहयोग आन्दोलन के पूर्व कोई गंभीर राज 
नीतिक काम करने का सौमाग्य या दर्माग्य प्राप्त हुआ है वैसी नई 
पीढ़ी के लोगों के सामने स्पष्ट न होगी । 

दूसय परिवर्तन जो हुआ है, राजनीतिक आन्दोलन के उद्देश्यों के 
विषय में है। आज उद्देश्य शासनाधिकारियों में परिवर्तन करना नहीं 
है, केबल राजनीतिक सत्ता को हस्तान्तरित करना भी नहीं है, न केवल 
विदेशी को निकाल बाहर करना है बल्कि जनता द्वार और जनता के 
लिए, जनता को सरकार कायम करना है | जनता से गांधी जी भूखे-नंगे, दलित 
दख्िनारायण का अर्थ लेते हैं--उन डूबे हुए और , अस्पृश्यों का अर्थ 
लेते हैं जो हमें अपनी दृष्टि से हर जगह लब्जित करते हैं। जो आदमी 
गाधी जी था उनके शआरान्दोलन के साथ शामिल होते हैं. उनको अपनी 
वाणी और आचरण से गरीबों के प्रति एक्रता प्रदर्शित करनी पढ़ती है--- 
उनके साथ एक होना पडता है; यह बात शाही मोतीलाल और लक्षाधि 
पति जमनालाल से लेकर मामूली स्वयंसेवक तक पर लागू होती है; हाँ 
प्रत्येक को श्रपनो शक्ति श्र अपनी अद्धा के श्रनुसार वैता आचरण 
करना पडता है। उन्होने ( गांधी जी ने) हमें सिखाया है कि जिनको नेतत्व 
करना है उन्हें गरीबों की सेवा का अत लेना ही पड़ेगा और घिमा अ्रग्वाद 
के; सब को गरीबों की पोशाक--खादी. पहननी पडेगी | 

गांधीजी ने वाणी पर आचरण को महत्व दिया हे, और अपने कठोर 
संयम के जीवन-द्वार हम सबको आत्म-शुद्धि का पाठ तिखाया है| सच 
पूछ तो पहले कांग्रेस का कोई लक्ष्प--क्रीड'--नहीं था। उन्होंने उसे 
एक लक्ष्य और कार्यक्रम दिया और अपने देश-अखुओं को दोनों के प्रति 
ईमानदार सैनिक होने का श्राह्मन किया । उन्होंने देश के राजनीतिक 
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जीवन के नैतिक धरातल को ऊँचा किया और श्राज राजनीतिक ओरोर 
निजी काय में श्राचरुण के एक ही नियम लागू होते हं। उनका श्राग्रह 
है कि राजनीतिक का वचन उतना ही विश्वसनीय होना चाहिए जितना 
एक साधु पुरुष का होता है। एक सावजनिक व्यक्ति को ऐसे वादे नहीं 
करने चाहिएँ जिन्हें वह कार्यरूप में परिवर्तित करने को इच्छा न रखता 
हो। उसे वह सब्र दुरंगी चालें छोड़ देनी चाहिएँ जो राजनीति में 
कूटनीति--'डिप्लोमैसी'--के नाम से पुकारी जाती हैं। गांधीजी इस 
भयानक नेतिक सिद्धान्त को नहीं मानते कि साध्य से साथनों का श्रौचित्य 
सिद्ध होता है । उनकी राजनीति सत्य और अहिछ पर आ्राभित है। इन 
दोनों को उन्होंने प्रबल और जीवनमय वना दिया है | गर उनकी अ्रहिंता 
निष्किय श्रौर भाव-प्रवणुतावादी साधु के लिए नहीं है | यह एक कार्य 
शीत दिद्वान्त--एक अमली उसून है जो अपने को संघण्ित करने में 
विश्वात रखता है | यह बुराई के प्रति श्रप्रतिरोध का पुराना सिद्धान्त नहीं 
है बल्कि गहरे और अविचल प्रतिरोध का सिद्धान्त है | पर इस प्रतिरोध 
में किती के शरीर या जीवन गँवाने की आवश्यकता नहीं है। यदि शरीर 
या जीवन खतरे में ही हों तो स्वयं छुधारक को बलिदान करना 
चाहिए | 

इस प्रकार हमें सम्पूण जीवन ओर मानवी सखन्धों को नियंत्रित 
करने वाले सिद्धान्तों पर आश्रित एक उपपत्ति--'थियरी?--आ्राप्द हुई है; 
चद्धानों को भाँति पुरानी पर उतनी ही नई ओर ताजी जितना केवल सत्य 
हो सकता है | इम लोग देववाणी को कार्य में ओर उपपत्ति--थियरी--- 
को श्रमल में एक साथ देखते हैं | हमें न केवल एक धारणा (08& ) 
प्राप्त हुई है बल्कि घारणा स्वयं एक व्यक्ति में मूत्त या अवतरित हो 
गई है। किसी व्यक्तित्व, ( परसमेलिटी”) की चेतन शक्ति ते हीीन 
धारणा उतनी दी रिक्त होगी जितना किसी छिद्धान्त के अनुसार न चलने 
बाला आदमो निष्फल--अनुत्पादक होता है | जब घारणाएँ अवतार लेती 
हैं और उपयुक्त व्यक्तियों के रूप में जन्म लेती हैं तमी मानद्री मामलों 
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में वे प्रमावोत्रादक होती हैं; जब तक वे इस प्रकार जन्म नहीं लेतीं तब तक 
सिफ़ ताकिक मस्तिष्क को सन्तुष्ठ करने वाली उपपत्तियो या थिद्धान्तों के 
रूप में रहती हैं और तब तक विश्वास, श्रद्धा श्रौर संकल्प पैदा करने में 
शसमर्थ होती हैं। यदि बोल्शेविज्म लेनिन-जैसे एक जीवन्त और 
व्यावहारिक व्यक्ति के रूप में अवतारित न होता तो वह सिफक़' एक 
मार्किस्ट उपपत्ति मात्र बनकर रह जाता और रूस-जैंसे एक महाद्वीप को 
सजीव न बना पाता बल्कि दुनिया के लिए एक भय बन जाता | गरांधी- 
जैसे महत्‌ नेतिक और आध्यत्मिक व्यक्ति के व्यावहारिक विवेक श्रोर 
उच्च साहस से हीन होकर सत्य ओर श्रहिंसा छूछे सिद्धान्त मात्र रह जाते 
या ज्यादा से ज्यादा वन्य कुटीरों में, अथवा घुन्दर और लच्छेदार वाक्यों 
में श्रपनी कायरता छिपाने के लिए दुबंलों-दार उनका प्रयोग होता | 


--छात्र सम्मेलन, कलकत्ता के सामने दिये गये भाषण का तारांश | 
अवूबर, १६२१ ] 
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मानव सम्यता आज एक विचित्र श्रोर जटिल दृश्य उपत्यित करती 
है। एक तरफ़ तो पहले (सदा ) से ज़्यादा रष्य्ता, न्याय, सहानुभूति, 
प्रेम और उदारता दिखाई पढ़ती है; दूसरी ओर ज्यादा और बढुता हुआ 
सन्देह, अविश्वात, विगेध, श्रन्याय, क्रूरता और घृणा का राज्य है। 
जो कार्य और घट्नाएँ पु पीढ़ियों को ठडीं और उदातीन छोड़ जाती 
थों, वर्तमान पीढ़ी को जोरों के साथ प्रभावित करती हैं। पहले ज़माने 
में अभागों को जो सहानुभूति और सहायता नहीं मिल पाती थी वह श्राज 
उन्हें प्राप्य है | श्राज हमारे पास गेगियों के लिए श्रसताल, कोढ़ियों के 
लिए निवासग॒ह, अन्धों-गू गों-बहिरों के लिए स्कूल हैं। जहाँ तक संभव 
है, हम प्रकृति श्रौर मानव दोनों की क्ररताओं के निराकरण का प्रयत्न 
करते हैं | यहाँ तक कि युद्ध में भी अपनी समस्त घ॒णा के साथ जत्र हम 
धायल करते हैं तब रेड-क्रात की सह्ययता भी अस्तुत करते हैं | बच्चों ओर 
विधवाओ की श्रावश्यकताओं की ओर जिस प्रकार ध्यान दिया जा रहा 
है, वेसा पहले कभी नहीं दिया जाता था। वृद्ध, श्रसमर्थ या पंगु, रोगी, 
बेकार और श्रभागों को समर्थन और सहायता प्रात होती है। हम पर 
उनका दावा है | संसार के किसी भी हिस्से में मनुष्यों पर जो आपदाएँ 
आती हैं समस्त सम्य मानवता उसका अनुभव करती है। वर्ण, जाति; 
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मजहव या दूरी का श्रतिक्मण कर सारी दुनिया आज पढ़ोसी हो गई हे | 
अकाल, वाह या भूकय आने पर मनुष्य के क्यों को दूर करने के लिए 
संसार के एक सिरे से लेकर दूसरे सिरे तक लोग शक्ति भर दानया 
सहायता करते हैं | एक दूसरे के प्रति इमारे व्यवहार में पहले से ज़्यादा 
सपष्टता, ज्यादा शिष्टता ओर व्यादा प्रसन्‍्तता दिखाई देती है। रास्ते का 
धम्मी-घुस्ता और शरात्रीपन धीरे-धीरे खत्म सा हो गया है; निजी झगड़े 
भी कम हो गये हैं| चोरी, आगजनी ओर हत्या सम्प समाज में अपवाद 
हैं, सामात्य नियम नहीं | दासप्रथा और गुलामी खोज के विषय मात्र रह 
गये हैं| साव॑जनिक उपयोगिता और संघित परोपकार के कार्य सबत्र 
आरंभ हो गये हैं | ज्ञान में वृद्धि हो रही है ओर उसका ज्षेत्र निरन्तर 
विस्तृत और गदरा होता जा रह है | वाचनालय, पुस्तकालय, संग्रहालय-- 
भ्यूजियम--सिनेमा श्र रेडियो निरन्तर ज्ञान की सीमा को बढ़ाते जा रहे हैं । 
कलाकारों,कवियों ओर साहित्यिकारों को अभूतपूर्व संरक्षण मिल रहा है। यहाँ 
तक कि स्त्री-पुर्ष के खेल और आनन्द भी पहले से अधिक अच्छी 
तरह संगठित ओर व्यवस्थित हैं| मानवता आज शरीर से श्रघिक स्वच्छ 
और रोगों की कम दिवार है । जीवन की ओऔखत मर्यादा--आयु --बढ़ाने 
के लिए प्रयत्म किये जा रहे हैं। वाल-म्रृत्यु में आ्रश्वरयजनक रूप से कमी 
हो गई हैं। रोग में मानवी कष्ट और व्यथा के निराकरण के उपाय हो 
रहे हैं | इस सामान्य आनन्द ओर परिष्कार में पशुश्रों का भी स्थान हो 
गया है । मनुष्य पक्षियों और जानवरों के प्रति अधिक सदय है | पशुओ्रों 
के प्रति की जानेवाली निर्दंबता दूर करने के लिए अनेक संत्याएँ खुल 
गई हैं। रुम्प देशों में विविध प्रकार से जीवन अधिक सरल और परिष्कृत 
तथा अपेक्षाकृत कम कठोर और कम पाशविक्र बन गण है | इन सब 
बातों से केवल ईष्यालु निराशावादी या घर्मान्ध कह्रतावादी ही इन्कार 
फर सकता है। 

पर व्योंही हम व्यक्ति और सामाजिक न्षेत्र को छोडकर अ्रन्तर्सामूहिक, 
अन्तर्राष्ट्रीय जीवन की ओर देखते हैं तो हमें मालूम पढ़ता हे कि समाज 


हक 


पद गांधी-मार्ग 


ने कोई प्रगति नहीं की है, बल्कि कई चातों में वह पीछे चला गया है। 
सामूहिक जीवन आज जंगल के कानून के सिवा और कोई क्वानून नहीं 
मानता | आधुनिक आविष्कारों के द्वारा दूरो का निराकरण हो जाने के 
बाद भी एक समूह वा दल (ग्रुप ) दूसरे से आज उससे कहीं ज्यादा 
वास्तविक और विस्तृत घृणा करता है जितना पहले कमी करता था। एक 
दूसरे के साथ उनके व्यवहार में सवा, विद्दे ध, सन्देह और अविश्वास 
का प्राघान्य है | जहाँ तक व्यक्तियों का सम्बन्ध है यद्यपि मानव-नह्याण 
श्रौर जीवन पर पहले से अ्रविक ध्यान दिया जाता है साम्प्रादायिक, आर्थिक, 
जातीय या राष्ट्रीय समूहों का सवाल आ्रावा है तब मानव श्रातृत्व और 
सुख की सब घारणाएँ भुला दी जाती हैं और मानव जीवन की कोई 
कीमत नहीं रत | समृहों के बीच और विशेषतः राष्ट्र नामघारी समूहों 
के बोच सदाचरण, सज्जनों की श्राचार-नीति के दर्शन नहीं होते | अन्त- 
राष्ट्रीय सम्बन्ध ऐसे घ्रुणा जनक पाखण्ड से पूर्ण हैं जिनसे आज कोई घोक़ा 
नहीं खा सकता | अतत्य, यहाँ तक कि खुली वेई्मानी की राष्ट्रों के 
प्रस्परिक व्यवद्वार पर गहरी छाप है। नायूते, धोखा, भूठ और द्वेषपूर्ण 
प्रचार को अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धों में अत्यन्त निर्ल॑ज्जतापूवंक उचित, संगत 
अद्चों के रूप में अपनाया जाता है। रिश्वत, माँसा-पद्दी, छोका, हिंसा, 
चोरी, आगजनी ओर हत्या सभी का सामूहिक सम्बन्धों में अपना स्थान-- 
महत्वपूर्ण स्थान है । मानव जीवन की कोई क्वीमत नहीं है | राजनीतिशों- 
द्वारा आदमी ऐसे साध्यों की पृत्ति में तोपों को खुराक बना लिये जाते हैं 
जो खुद उन्हीं के सामने स्पष्ट नहीं होते। आर्थिक जीवन शोषण से भय ' 
हे । प्रत्येक दत्न वा समूह ऐसे लाभ वा सुविधाएं चाहता है जिनकी कीमत 
देने को तैयार नहीं | अन्तर्सामूहिक सम्बस्धों में अहंकार, उद्रडतां तथा 
जाति एवं वर्ण--दू थ का बोलवाला है। यश्रपि युद्ध अब पहले से कम 
होते हैं पर वे पहले से अधिक भयानक और कर हो गये हैं । उनके सामने 
कुछ भी पत्रित्र नहीं, कुछ भी सुरक्षित नहीं | पुजारी और भक्त, कलाकार 
ओर साहित्यकार, वैज्ञानिक और तत्वशञानी, कारीगर और किसान सत्र को 


अहिंसक क्रान्ति ॥ 


नि्देयतापूवंक खाइयों और मोचों की ओर घकेल दिया जाता है। आगे 
बढ़ते हुए विशान और मानव विकृृति ने विनाश के जितने भी अज्चों का 
आविष्कार किया है उन सब्र का प्रयोग काहयनिक सगढ़ों के निम्रदारे 
के लिए किया जाता है | तोप, टेक, हवाई जद्यज, पनडुब्बी सब्र उचित-- 
वैध--अ्र्न हें | शिशु, नारी, उदासीन, सिविज्ष अधिवासी, असैनिक सभो 
विनष्ट कर दिये जाते हैँ | इससे भी बुग यह होता है कि ये वम, जहरीली 
गैठ या मोलाबारी द्वारा पंगु और अपाहिज बना दिये जाते हैं। अन्तर्सामूहिक 
सम्बन्धों में न्याय भी नहीं रह गया है, उदारता श्रोर दया की तो बात ही 
क्या ! सठाचार वा नीति के किसी नियम का कभी पालन नहीं किया जाता | 
यदि कोई श्रन्तर्राष्ट्रीय परमपराएँ, होती भी हैं तो वास्तविक संघर्ष से बीच कमी 
उनका पालन नहीं किया जाता | ये सब ऐसे तथ्य हैं जिन्हें मानवजाति 
की प्रगति के परम श्राशावादी समर्थक भी इन्कार नहीं कर सकते | 

यह सब्र क्यों है ! मानव जीवन क्यो इतना सदय और साथ ही 
इतना पाशविक है १ वह क्यों इतना आकर्षक और साथ ही इतना 
घुणित हे--भद्दा--है | इस प्रश्न के यथार्थ उत्तर से ही समान-सुधारक- 
को उसके निवारण से उपाय सूरत सकते हैं । 

दोरंगी सदाचार-दीति 

हमें ऐसा जान पढ़ता है कि व्यक्ति और समूह के आचरण के बीच 
यह जो खाई” आ गई है उसका कारण यह तथ्य है कि मानवता ने शता- 
छिदियों से दो प्रकार के नेतिक मूल्यो को न केवल सहन किया है बल्कि उन्हें 
मान लिया है। जो बात व्यक्ति के सामाजिक व्यवहार में अच्छी सममी 
जाती है वही समूहों के बीच व्यव्रह्वर में बुरी मानी जाती है | निजी जीवन 
में हम सदाचरण और परमरा के नियमों से बंधे हुए हैं परन्तु समूह-ज वन 
में ऐही कोई वाध्य करनेवाली आवश्यकता नहीं है। अगर कोई राज- 
नीतिज्ञ और राष्ट्र का प्रतिनिधि बनकर दूसरे देश को जाता है तो उसके 
आचरण में असत्य और ; वेईमानी भरी होतो है। वह अपने राष्ट्र या 
राज्य के वाह्तविक वा काल्यनिक हित की दृद्धि के लिए, कोई मी तरीका या 

अं च 
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“किसी प्रकार के एजेंट इस्तेमाल कर सकता है। गोपनीयता, वँंचना श्रौर 
धोका उसके श्राचरण के प्रधान अंग होते हैं | एक झूठे श्रोर धूछे के 
लिए किसी अच्छे समाज में कोई स्थान नहीं होता; पर राजनीतिक क्षेत्र 
में, विशेषत: अन्तर्राष्ट्रीय चेत्र में, ऐसे ही लोगों का सम्मान किया जाता 
है। वे राष्ट्र की कौंसिलों में ऊँचे स्थान प्राप्त करते हैं। एक व्यक्ति जो 
अपने पढ़ोसी की कानून-सम्मत जायदाद छीन या ले लेता है, चोर 
कहलाता है | लेकिन जो सेनापति पड़ोस के देश पर सफ़न्न श्राक्रमण 
करता है, वीर नायक का सम्मान प्राप्त करता है। अगर कोई आदमी 
गरीबी या भूख को न सह सकने के कारण चोरी कर लेता है तो भी वह 
जेल्न मेज दिया जाता है पर राष्ट्रीय पैमाने पर चोरी करने वाले चोर को 
इतिहास में स्थान देने योग्ग समझा जाता है। आदमी की लिदंगी का 
अन्त करने के कारण, ठीक ही, खुनी को फाँसी टी जाती है, लेकिन 
सामूहिक हत्याएँ करने वालों के लिए कोई सज्ञा नहीं है। वल्कि बढ़े 
पैमाने पर ऋत्ल करने वालों के लिए विजय-मुकुट और विजय की स्वागत- 
यात्राएँ सुरक्षित हैं | व्यक्तितत, जीवन में नम्नर, सरल ओर छमाशील 
स्वभाव को हम पसन्द करते हैं किन्तु राजनीतिक जीवन में वात इसके ठीक 
उलयी है | सफल राजनीतिश के अ्रमिमानी, प्रतिहिंसक और आक्रामक 
होने की आशा की जाती है | व्यक्तियों का अ्रषिक्रार, बल्कि कत्तव्य, है 
कि अपने पड़ोसी के लिए अपने निजी हितों का बलिदान करे किन्तु 
यदि कोई समूह या राष्ट्र ऐसे उपकारी गुणों का श्राचरण करे तो वह 
राष्ट्र न केवल नष्ट कर दिया जायगा बलिक मूर्ख भी समझता जायगा | 
यदि कोई आदमी इतना भ्रष्ट या कुमार्गी हो जाय कि अपराधी की जगह 
निदोंष लोगो को पीड़ा देने लगे तो वह समाज-विरेधी, पैशाचिक, उत्पीड़क 
और मानवस्तर से द्वीन समझा जायगा पर यदि एक पुलिस या सैनिक 
अफसर किसी समूह, जाति या राष्ट्र को कुछ व्यक्तियों की ययाथ वा 
कल्यित गलतियों के लिए आतंकित करे तो वेसे अफसर को कुशल 
'शासनकर्तता श्रौर मनुष्यों का शक्तिमान नेता माना जायगा | कोई समान, 


झद्टिसक क्रान्ति ६१ 


चादे कितना ही संस्कृत और परिष्कृत हो, श्रातंककारी बमवर्धक या 
आक्रामक के लिए अपने दरवाज़े नहीं बन्द कर सकता | अगर ऐसे समाज- 
द्ोही व्यक्ति अपने-अपने मज़हब के परममरागत आचारों का पालन करते 
हैं तो उनका विभाजन श्रच्छे मुतलमानों, अच्छे हिन्दुओं और ईसाइयों 
के रूप में किया जाता है। जो कुछ मां व्यक्तिगत ओर सामाजिक आचरण 
में ठीक, उचित और नेतिक समका जाता है, समूह--पम्बन्धों में ग़लत, 
बुग और अनैतिक हो जाता है। मानव कर्म के एक क्षेत्र में जिसको 
प्रशंसनीय सममा जाता हैँ उसकी दूसरे क्षेत्र में निन्‍दा की जाती है। 
मानवता अविशेधभाव से प्रतिदिन राजनीतिशें ओर राजमंत्रियों-हारा 
निलंब्ज भूठी बातें कहने का दृश्य देखती हे--ऐसी मभूठी बातें जो 
लोगों को घोका देने में असमर्थ रहती हैं। फिर मी ये सब भूठे और 
प्रवंचक सरकारी अधिकारी सम्मान्य सममे जाते हैं। उनमें स कुछ 
धर्मात्मा श्रौर ईश्वर से डरनेवाले व्यक्ति होने की प्रसिद्ध का मी मज़ा. 
- छूटते हैं | व्यक्तिगत जीवन में बुद्ध या ईसा के नियम श्रोर समृह-जीवन 
में मूसा के बल्कि उससे भी गये-गुकरे नियम | सावंजनिक और राजनीतिक 
जीवन का तो सदाचरण से बहुत ही कम समके हुआ मालूम पड़ता है। 
इस ज्षेत्र में केबल सफलता का महत्त्व है। व्यक्तितत और समूई-सम्बन्धी 
सदाचर्णु में--नीति में--चौढ़ी ओर न भरने वाली खाई' आ पड़ी है। 
यह दोरंगी सदाचार-नीति और दो प्रकार के मूल्यो को रखकर मानव 
व्यक्ति श्रोर समूह, सामाजिक और राजनीतिक जीवन के बीच के सेन्द्रिय 
अन्तसंम्बन्ध को समझने में असफल रही है। समूह ( ग्रुप ) के बिना 
व्यक्ति कुछ नहीं है; ओर कोई समूह व्यक्ति के अलावा और किसी के 
जरिये चल नहीं सकता | श्रगर समूह--व्यवह्वर जंगली और हिस्क है तो 
उसका प्रतिकूल प्रभाव व्यक्ति के सामाजिक जीवन और सामान्य सदाचार- 
नीति पर पड़े बिना नहीं रह ,सकता | मानवता वस्दुतः तभी सम्य बने 
सकती है, जब उसके दोनों पहलू, व्यक्ति एवं समूह या सामाजिक एवं 
राजनीतिक पहलू, सम्प हों । नेतिक ( सदाचारी ) व्यक्ति और अ्रनैतिक 


दर शांधी मार्ग 


समान अधिक समय तक लाभदायक रूप में साथ नहीं चल सकते। 
व्यक्तिगत और सामाजिक प्रगति के साथ-साथ यदि समूहगत और राज- 
नीतिक प्रतिगामिता चलती रहेगी तो स्थायी उन्नति के लिए आवश्यक 
सम्तुलन नष्ट हो जायगा | 
ऐतिहासिक उदाहरण 

ऐसे ऐतिहासिक उदाहरण हैं कि जब और जहाँ इस अन्तसंग्बन्ध को 
पहचाना या कार्यान्वित नहीं किया गया तहाँ समाज को पिछड़ जाना 
पड़ा है। भारतीय इतिहास से कुछ प्रासंगिक उदाहरण देकर में इस बात 
को प्रदर्शित करू गा। भारतीय लोग, विशेषतः उच्चतर वर्गों के लोग, 
सामान्यतः व्यक्तिगत रूप से स्वच्छ रहते हैं | वे निरन्‍्तर प्रच्चालन और 
दैनिक स्नान करते हैं। अधिकांश प्रतिदिन कपड़े बदलते हैं। उनके घर, 
शसोई के कमरे, भण्डार, बर्तन--माँड़े प्रायः बहुत साफ होते हैं। फिर 
इतना होने पर भी क्‍यों भारत में स्वच्छुता का मानद्‌रड--स्टेंडड-बहुत 
नीचा है | इसलिए कि निजी स्वच्छता का ख्याल रखते हुए भी हम 
उतके सामूहिक प्रत्यंग की उपेक्षा करते हैं। श्राम सड़क, गाँव, कृत्ता 
और नगर से मानो हमारा सम्बन्ध हो नहों है। उनके प्रति किसी का 
ध्यान नहीं हे | हम भोजेपन के साथ सोचते हैं कि अपने व्यक्तिगत 
जीवन से मैल्ल या धूल हटाकर हम उससे बच सकते हैं। परन्तु समूह 
( भ्रुप ) का व्यक्ति से कुछ ऐठा सम्बन्ध है कि जो कूढड़ा हम इतनी 
असावधानी के साथ अपने दरवाज्ञों से बाहर फेंक देते हैं, मविखयों, 
मच्छरों, मलेरिया तथा अन्य रोगों के रूप में हमारे पास लौद श्राता है | 
कितनी ही बार ऐसा होता है कि सड़क या गलियों से आदमी चला जा 
रहा है कि ऊपर की मंज़िलों में बैठी हुई मधुर्वभाव की महिलाएँ वा 
सज्जन गन्दा पानी, या कभी-कमी उससे भी ठोत कोई चीजू, लापरवाही 
से नीचे फेंक देते हैं और राह चलने वाले के कपड़े खराब हो जाते हैं। 
ये ज्री-पुरुष अपने शरीर को खच्छ करने के लिए प्रतिदिन एकाधिक 
बार स्नान करते हैं| पर उनके ख्याल में मानो समाज को कोई अधिकार 
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ही नहीं; उनके लिए वत व्यक्ति की ही गणना ओर महत्व है | ऐसा 
आदमी समूह के प्रति कोई कर्तव्य नहीं समझता | इसका परिणाम व्यक्ति 
और समूह दोनों के लिए भयानक हुआ है। 

हमारे पूर्वज ज्ञान को पवित्र रखना चाहते थे । वे अ्रयोग्य, अनघिकारी 
को ज्ञान नहीं देते ये। उन्होंने उसे ऊपर के दो वर्गों तक सीमित रखा। 
सदियों के वाद इसका क्या परिणाम हुआ है! देदों, शाज्रों तथा तलशन 
की उन अनेक प्रणालियों के बावजूद, जिन्हें एक दिन हमने जन्म दिया 
था, आज शायद शिक्षा की दृष्टि से हम संसार में सबसे पिछड़े हुए हैं। 
हिन्दू वेद की शपथ लेते हैं पर उनमे से क्रितनों ने इन ग्रंथों को, जिनके 
बारे में कहा जाता है कि उनमें समस्त भूत और भावी शान संग्रथित है, 
देखा भी है ! जिस अन्यकार में हम अपने देश के कुछ वर्गों को रखना 
चाहते ये उसने सबको, जिसमें इस श्रदूरदशितापूर्ण नीति के प्रणेता भी हैं, 
घेर लिया है | 

हम अूतों की एक जाति पैदा करके अपने को ऊँचा और शुद्ध रखना 
चाहते ये | श्राज भारतीय, ऊँच दो या नीच, न केवल विदेशों में बल्कि 
अपनी जन्मभूमि में भी अ्रछूत हे। असल ब्राह्मण, क्षत्रिय, यहाँ तक कि 
असल वैश्य भी अंग्रेज है। मारतीय तो हिमालय और गंगा के अपने ही 
देश में जाति-बहिष्कृत है। हमने जो किया उसी का बदला पा रहे हैं। 
इस नैतिक विश्व में प्रकृति व्यक्ति अथवा समूह की हर एक लापरवाही का 
बदला ले क्षेती है क्योंकि इस प्रकार के कायों से उतका सम्तुलन नष्ट 
हो जाता है। 

व्यक्ति और समूह एक दूसरे के साय बंधे हुए हैं। वे एक ही मान- 
वता के दो पहलू हैं। यदि एक आगे बढ़ जाता और दूसरा पीछे छूट 
जाता है तो सन्दुलन बिगड़ जाता है औौर श्रन्त में दोनों की हानि होती 
है | समस्त संसार के चिन्ताशील--विवेकी--मनुष्यों को यह यथार्थ मय 
है कि अगर मानवता ने समूह-सम्बन्धों की समस्या इल नहीं की, यदि 
उसने समूह जीवन को नियंत्रित और नीतियुक्त नहीं बनाया तो सम्यता ने 


दंड गांधी-मार्ग 


श्राज तक जो प्रगति की है उसे प्रकृति पीछे धंसीव्कर छीन लेगी और. 
मानवता पुनः उसी पाशविक स्थिति में जा पढ़ेगी जहाँ से वह उठी या 
आगे बढ़ी थी | चंद और विश्व-युद्ध समस्त मानव जाति को वर्बरता की 
दशा में डाल देंगे। 

तब्र यह सवाल उठता है कि जो समूह-जीवन हमारी, सदियों में कड़ी 
मेहनत से प्रात्त की हुईं, वोद्धिक श्रोर नेतिक विजयों को नष्ट करने पर 
ठुला हुआ है उत्ते किस तरह नियत्रित क्रिया जाय और नीतियुक्त बनाया 
जाय ! क्या कोई रास्ता है | अगर है तो वह क्या है ! आइए, देखें कि 
समाजप्रिय व्यक्ति की प्रगति का इतिद्वास इस समस्या की कीई कु जी हमारे 
सामने पेश करता है ! 
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मानव व्यक्ति ने सभ्यता के पैमाने में कैसे उन्नति की ! उसने किन 
उपायों, किन साधनों का सहारा लिया ! एक ज़माना था,--यद्यपि सब 
जातियों के जीवन में वह एक साथ नही आरया--जब आदमी प्रकृति की 
गोद में रहता था, जैसे जानवर रहते हैँ | यह सत्र के विरुद्ध दर एक के 
निरन्‍तर, कभी न बन्द होने वाले, युद्ध का जमाना था। जानवरों की 
प्रकृति की भाँति मानव-प्रकृति मी प्रतिहिंता से पूण थी। अपने देहिक 
अर्थ में सबसे समर्थ की श्रत्तित्व--स्क्ञा? ( 577प्रांप्र् 06 ॥0- 
6668 ) का कानून खच्छुन्द एवं पूर्ण रीति से प्रचलित था। यह 
स्थिति बहुत दिनों तक नहीं चल सकती थी | यदि यह बहुत ज़्यादा दिनों 
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तक चल्नती रइती तो मानव-ज्ञाति का लोग हो गया होता | पर मानवता 
जीती रह उकी क्योंकि युद्ध और हिला के नियम के स्थान पर उसने कुछ 
और ही नियम खोज निकाला | वह कोन सी संयोगाकर्षण शक्ति थी 
बिसने द्री-पुरुषों को कुटठुम्नों, कुनवों, इुकढ़ियों और राष्ट्रो के रूप में 
संयुक्त कर दिया १ निषेधात्मक शब्द इस्तेमाल करना चाहें तो वह अहिंसा 
थी; विधायक शब्द इस्तेमाल करना चाह तो वह प्रेम का नियम था, जो 
शान्ति और सहयोग की ओर प्रेरित करता था| न केवल वे संघटन ओर 
समूह जो मनुष्य ने बनाये और उनका विकास किया बल्कि सम्यूण 
मानव-हंस्थाएँ क्रमश) हिंसा और युद्ध की अवस्था पार कर सहयोग और 
अहिंसा की अवस्था तक पहुँची हैं | श्रपनी गत समम्ताने के लिए कुछ 
उदाहरण लेंगे। 

कुटुम्ब:--पहली और सब से पुरानी संस्था, जिसके कारण निरन्तर 
मानव जीवन संभव हुआ, कुठ्धम्म है। इसके सम्पूर्ण विविध सम्बन्ध 
धीरे-धीरे बराबर अ्रहिंसक बनते और हिंसा का त्याग करते जा रहे हैं। 
आस में कुठ्म्ब के मुखिया को सत्र स्त्री-पुरुष सद॒त्यों पर पूर्णाधिकार 
प्राप्त था | पत्नी पति की जायदाद थी; बच्चों पर पिता का पूर्शाधिकार था| 
बह उनके शरीर श्लौर जीवन का मालिक था | प्रारंभ में वह अंग-मंग करके 
या जीवन लेकर नहीं बल्कि, ज़रूरत के समय, अपनी मिह्कियत 
का! श्रन्य चीजों की तरह उन्हें वेचकर, अपने इस अधिकार का 
प्रयोग करता था। इसके बाद वह युग आया जब वेचना 
बन्द हो गया। अ्रव वह शक्राज्ञा-संग पर या नाराज होने पर 
मारपीट के रुप में उसको दण्ड देने लगा | राज्य को भी कोई श्रधिकार 
न था कि वह कुठ्ठम्न में उसके मार-पीट करने के अ्रधिकार में दरस्तंदाज़ी 
करे | अपने अभुत्व की प्रत्येक काल्पनिक अवशा आवश्यक दण्ड के रूप 
में सामने आती थी | इसमें शक नहीं कि अवज्ञा, विरोध या अमिमावकों 
की अप्रसत्नता के श्रनुतार दरड की भी अलग-अलग श्रेणियाँ थीं] आज 
भी कौटुम्निक सम्मन्धों में शारीरिक दण्ड की प्रथा चल्ली जा रही है पर 
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प्रत्येक सम्य राज्य आरत्यन्तिक मामलों में हत्तज्षेर करने के श्रधिकार की 
दावा करता है। बालिगा स्री-पुदष कमोवेश श्राज्ञाद हैं। श्रत्र बच्चों के 
अधिकार भी माने जाने लगे हैं। निदय व्यवहार करने पर आधुनिक राज्य 
अभिभावकों के प्रभु में हस्तत्लेग करता है) 


विवाह:--विवाइ-संस्था में भी अद्सुत पसित॑न हुए हैं । स्ियों की 
चोरी, छीनामपटी श्रौर कुण्ड की कुण्ड भगा ते जाना एक ज़माने 
में उत्तर विवाह--विधि समझी जाती थी जिन्हें परम्पराश्रों की स्वीकृति 
प्राप्त थी | आश्चर्य तो यह है कि इस विचिन्न रीति से प्राप्त बहुए द्विंसा 
की दयनीय शिकार नहीं हुआ करती थीं। अगर ज्यादा नहींतो उन 
विवाहों में भी उतना 'रेमां४१--प्रेम, आकर्षण श्रादि तो होता ही था जितना 
गज के विवाह में है, जत्र कि उसने दो खतंत्र श्रोर समान वयप्राप्त 
व्यक्तियों के बीच पुक्त व्यवसाय का रूप धारण कर लिया है। श्र भी 
श्रादर्श तक, लक्ष्य तक पहुँचना त्राकी है। माता-पिता की हिंसा, जाति, 
धर्म और वर्ण--रग--का विद्वेष श्राज भी स्ल्री-पुरुष के बीच के इस 
अत्यन्त नाजुक उम्बन्ध को दबाये हुए है | यद्यपि श्रव उसका दबाव बहुत 
सूक्ष्म रूप धारण कर चुका है। श्राज उन्नत देशों में विवाह न केवल 
अपेक्षाकृत वन्धनमुक्त हो गया है वहिकि मध्यबुग के एक दूसरे को रिमाने 
वी क्रिया से सम्बन्धित चतुराईपूण अ्रसत्यों का स्थान उनके प्रेम के मुक्त 
और सष्ठ आश्वासन ने ले लिया है। छत्त, श्राउजर और नखरे धीरे- 
भीरे श्रसम्मानित होते जा रहे हैं। 


वियाह्मनन्तर प्रवृत्ति प्रगतिशील सम्रानता की ओर है। आर्थिक 
अयोग्यताएँ तक लुप्त होती जा रही हैं। उस जमाने से समाज श्राव 
कितना भ्रागे बहू गया है जब किसी लम्बी अ्रनुतस्थिति के बाद पति 
अपनी पत्नी का स्वागत परुपरागत डंडे या मारपीट से करता था और 
जब उसके ऐसा न करने पर पत्नी समझती थी कि उनके मधुर पारक्षरिक 
सम्बन्ध में कुछ उदासीनता आ गई है | क्या कोई आधुनिका इस पर 
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विश्वास करेगी कि जाति के इतिहास में कुछ ही सदियों पहले ऐसे सम्बन्ध 
वित्वह्वित जीवन को मधुर बनाते ये £ 

शिशु-संबरद्धेन :--पुराने जमाने के लोग यह विश्वास नहीं कर 
सकते ये कि बच्चों को कुलीनता और शिक्षा लात-बूसे के बिना भी दी जा 
सकती है | डंडा दूर रखा कि लड़ेका ब्रिगड़ा” यह शिक्या का पवित्र दूत्र 
था | श्राज भी मानवता पर से इसका प्रमाव एकदम दूर तो नहीं हो 
सका है पर धीरे-धीरे यह अनुभव किया जा रहा है कि चाबुक और इंडे 
जानवरों की सीख के भी सर्वोत्तम साधन नहीं है। आज तो यथासंभव 
धमकी ओर कठोर भाषा के प्रयोग से भी बचने की चेष्टा की जातीं है ।[ 
बच्चे सजग हो रहे हैं। उनके जीवन में प्रकाश और हात्य का प्रवेश 
किया जा रहा है। उनके प्रति सावधानी श्रौर सम्मान का व्यवह्दर अब 
किया जाता है। 

एक जमाना वह था कि बच्चे की प्रत्येक जिशाता, उत्ुक्ता थपड़ से 
सस्तुष्ट की जाती थी। बच्चे के असुविधाजनक प्रश्नों और उत्सुकता को 
शान्त करने के लिए सम्य अभिमावक्त भी असत्य और प्रवंचना का आश्रय 
लेते ये | आज शिशुशओ्रों के संवर्दन में श्रच्छे स्कूज्ों तथा सम्य और सुछंस्क्ृत 
घरों में न केवल इंडे वल्कि असत्य और प्रवंचना का भी त्याग कर दिया 
गया है--या किया जा रहा है | 

सभ्य बालक का मनोविशान ही बदल गया है। जहाँ उसकी पूर्व 
पीढ़ी इंडे के सहारे कुलीनता, शान और घामिक शिक्षण प्राप्त करती थी 
तहाँ आज वह इस प्रकार शिक्षित होने से इन्क्रार करता है। इसके 
पूर्व कि वह श्रपनी संभावनाएँ प्रक। करना स्वीकार करे वह अपने 
साथ सावधानी और सम्मान का व्यवहार चाहता है। यदि अ्रनुचित 
दबाव डाला जाता है तो उपके अन्दर विचित्र जय्लिताएँ पैदा हो जाती हैं 
ओर बह स्नाबुरोगी और श्रत्मन्त उत्तेननशील बन जा संकता है। 

धर्म :-नशुनलि, मनुष्यश्वज्षि, ज़बरू॒त्ती मतनसखितंन और 
कऋल्लेश्राम से इसका आरंभ हुआ | इसके नाम पर उंसार के विस्तृत 
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भूखणड्ों तक विस्तृत भयकर युद्ध होते थे। श्राज बहुत पिछड़ी हुई 
जातियों को छोड़ कर शेष सम्य जगत्‌ में यह मान लिया गया हैं कि हिंसा 
श्रौर जबरदस्ती से धर्म-विश्वास का परितन नहीं हो सकता, न हृदय बदले 
जा सकते हैं। इसलिए धर्म-प्रसार के कार्य में सूक्ष्म रिश्वत, चंटतापूर्णा 
प्रचार, शैक्ञणिक्त और साप्राजिक सेवा के नये साधनों का उपयोग किया 
जाता है। पर इस प्रच्छुन्न हिसा की भी निन्‍्दा की जाती है क्योंकि 
श्राध्यात्मिक घर्म-परिवर्तन के लिए यह दुनियावी पुरस्कारों की व्यवस्था 
करता है। जो मिशनरी प्रवंचना और सूक्ष्म हिंसा के ऐसे साधनों का 
उपयोग करते हैं उनकी प्रशंसा नहीं की जाती। उनके अ्रभिप्राय पर 
सन्देह किया जाता है। ऐसे लोग आध्यात्मिक मूल्यों की श्रपेज्ञा संख्या 
की, जो उन्हें सत्ता प्रदान करती है, श्रधिक परवा करते हैं। धीरे-धीरे 
अब धर्म को व्यक्ति का निजी मामला स्वीकार किया जाने लगा है। 
सच्चा घम-पसखितन वह है जिसमें सत्य की खोज में लगे उपासक के हृदय 
का परितंन हो | अ्राध्यात्मिम भावनाशील लोग इसका ज़रा भी 
अतिक्रमण होने को हिंसा में गिनते हैं | 

व्यापार:--यह लूट, चोरी और जलद॒स्थुता से आरंभ हुआ। 
बहुत ज्ञमाना नहीं गुजरा जब पश्चिम में प्रथ्वी श्रोर समुद्र पर छापा 
मारने के लिए. वहाँ की विभिन्न सरकारों-द्वारा व्यवताय-संघों का निर्माण 
शोता था श्रोर उन्हें सनदें दी जाती थीं। उतना ही व्यापार वे जानते ये । 
एलिज्वेय के समय के इंग्लैए्ड में यह एक अच्छा व्यापार समझा जाता 
था कि स्पेन के जहाज अमेरिका से जो बहुमूल्य सामग्री लाते थे उन पर 
सप्रुद्री डाकुश्रों के रूप में छापा मारा जाय | और यह माल स्पेनी लोग खुद 
भी इसी प्रकार की व्यापारिक!लूठ में प्राप्त कर लाते थे। हृवशियों को 
उनके देश से जबरदस्ती भगा लाकर अमेरिकन ऋषित्षेत्रों या जाशों में उन्हें 
गलामों के रूप में बेचना थ्रेंग्रेजों' का बढ़ा लामजनक व्यवसाय था। 
वे मानव-मांस के इस व्यवसाय के अपने एकाधिकार को उस समय इतना 
उचित और न्यायपूर्ण सममते ये कि उसके लिए अन्त तक लड़ने को, 
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तैयार हो सकते ये | श्राज ये सब बातें लुप्त हो गई हैं। यद ठीक है कि 
व्यापार और उद्योग अभी तक घोलाघढ़ी और हिंसा के सूक्ष्म रुपों से 
मुक्त नहीं हैं किन्तु जो प्रगति हुई है वह बहुत अ्रधिक है। एक व्यापारी 
के शब्द का लिखित वादे ( धचांड” ) की माँति ही सम्मान किया जाता 
है। घोखाधडी तो तदेत् संभव है, फिर मी सामान्य व्यागारिक सम्मस्धों 
में ठोनों प्चों के लाभ की भावना रहती है| नमूने के अनुसार माल 
भेजा जाता है; धीरे-धीरे निश्चित एवं स्थिर मूल्यों का चलन बहु रहा 
है। मानवता के इस प्रमुख स्वा्थपूर्ण कार्य से वेईमानी श्रौर घोखाघढ़ी 
को दूर करने के प्रयत्न किये जा रहे हैं | बाज़ार में श्रत्यधिक मात्रा में 
माल भर देने ( डम्पिंग ), शोषण तथा श्रमिकों की भुखमरी के रूप में 
अनेक प्रकार की हिंसा प्रचलित है। फिर भी धीरे-धीरे इनके विरुद्ध 
मानव-अन्त/करण जाग्रत होता जाता है और उसमें हुता श्राती 
जा रही है। 

शासन-संस्था या सरकार:-इसका आरंभ भी हिंसा में ही 
हुआ | और स्थापित होने के बाद भी वह हिंता से ही चलाई जाती 
रही । एक शक्तिमान व्यक्ति की मनमानी इच्छा ही देश का कानून थी | 
यह इच्छा भी किसी ज्ञात अथवा सामान्य सिद्धान्त पर नहीं चलती थी | वह 
सनक से भरी हुई, मनमानी, आआवेशपूर्ण श्र प्रतिहिंसक होती थी । 
सममावन-बुस्मावन और सहमति से उसका कुछ सम्बन्ध न था ।.वह दमन, 
दल्न और आतंक हारा चल्लाईंजाती थी। कालान्तर में शासक की 
व्यक्तितत इच्छा का स्थान हुकड़ी, एक शासक वर्ग या जाति ने ले 
लिया | वर्ग या ठुकढ़ी चाहे जितनी छोटी हो, ऋतिपय सामान्य छपिदधान्तों 
के विना वह काम नहीं कर सकती | इसलिए. निश्चित क़ानून बनाये गये 
और बाद में उन्हें लिखित रूप भी दिया गया। उसके बाद “कोइ! बने 
यानी कानुनो का संकलन हुआ | फिर भी शासकमणडल के सदस्यों द्वारा 
आय; इन कानूनों का उल्लंघन होता था| क्लानून के सामने सत्र समान 
नहीं समझे! जाते थे | कालान्तर में सनक से भरी अल्परांख्यक हुक- 
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ढ़ियों की सरकारों का स्थान प्रजासत्तात्मक शासन ने ले लिया। प्रनातंत्र 
'ने कानून की दृष्टि में सबके समान होने का सिद्धान्त चल्लाया | कानून 
की वाल्लविक भावना का पालन करने के लिए इस कानून में सामान्य 
प्रजा की इच्छा-आ्राकांत्षा प्रतिकलित होनी चाहिए | वह जनता के निर्वा 
चित प्रतिनिधियों हारा ही बनना या हटना चाहिए। न्याय-विभाग को 
शाउन-विभाग से स्वतत्र किया गया | तत्र भी प्रजातंत्र का क्रम पूण नहीं 
हुआ | व्यवहार में यह ज्ञात हुआ कि लोकप्रिय सरकारें केवल नाम और 
रूप में प्रजातत्तात्मक हैं; वत्तुतः वे प्रच्छन्न स्वह्य जनसत्तात्मक सरकारें हैं। 
गरीब इतने ज़्यादा ग़रीतर थे कि स्वतत्रतापृवंक बिना किसी दबात्र के अ्रपने 
बोट-मत--नहीं दे सकते, न सरकार के निर्णयों पर अपने संकल्प का 
प्रभाव डाल सकते थे | इसलिए आज राजनीतिक खतंत्रता के साथ 
सामानिक और श्रार्थिक खतंत्रता के लिए प्रयत्न किया जा रहा है | फिर 
भी यह उपपत्ति (“थियरी? ) आज भी है कि सभी प्रकार की सरकारें 
ज़बरदस्ती और हिसा बल पर आ्राश्रित्र ई, यद्रपि सम्य आधुनिक राज्यों में 
सरकार के पीछे रहने वाल्ा।यह हिंसा बल श्रमली रुप में नहीं वरन्‌ प्रच्छन्न 
रूप में रता है। उसे पीछे रखा जाता है कि जब किसी तरह काम न 
चले तो श्रन्ततीगत्वा उस्से काम लिया जाय या फिर समाज-विरोश्री 
तत्वों को भयभीत और नियंत्रित करने के लिए उसे रखा जाता है। 
सामान्य, कार्यरूप में उसका पालन कम ही किया जाता है | 
अपराध विधान:--शुरू में जुर्म--अ्रपराध--का व्यक्ति वा कुट्ुम् 
से ही एकमात्र सरोकार था | सिवाय राजद्रोह के और किसी अपराध का 
राज्य से कोई सम्बन्ध न था | घायल वा ज्ञृतिग्रस्त दल के लिए यह 
बिल्कुल मुनासिब समझता जाता था कि वह अथवा उसके मित्र और 
सम्बन्धी अपराधी व्यक्ति या उसके सम्बन्धियों और मित्रों से छतिपूर्त 
कराये वा बदला लें । 
' दूसरी प्रकार की जायदादों की तरइ मंगड़े भी बच्चों को विरासत में 
प्राप्त होते ये। पुश्तैनी कोटुम्बिर्न कगड़े विरासत में पीढ़ियों तक 
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बाप से लड़के को मिलते रहते ये। बाद में गज्य का हस्तकषेर 
हुआ। पहले तो उसते (राज्य ने ) इन कौटुम्बिक ऋगड़ों में खुद 
दिलचली लेनी शुरू की | प्रतिहिंसा का नियंत्रण किया गया। बाद में 
हत्मा-समेत हरएक जुर्म का आिक मूल्य निश्चित हो गया और पत्ष- 
विपक्ष को उतना रुपया दे-लेकर मामला तय करने का अधिकार 
दिया गया। राज्य सिफ् इसी बात में हत्तज्षेग करता था कि 
ठीक दाम दिया गया है या नहीं। अपराध को एक निजी मामज्ञा 
सममने से लेकर उसे सार्वजनिक रुप में ग्रहण करने तक बहुत धीरे-धीरे 
परिवर्तन हुए हैं। धीरे-घीरे राज्य ने अपनी सत्ता--अपने प्रभुत्व को 
हु किया है। आज अधिकाश अपराधों का राज्य से सरोकार है। जुर्म 
या अपराध आज व्यक्तियों के ही विरुद्ध नहीं बल्कि समाज और रात्य 
के विरुद्ध समझे जाते हैं। पत्ष-विपत्षु अदालतों के सामने अपना मामला 
पेश ०्रने के लिए बाध्य हैं और फैसले में जो मी दर्ड दिया जाता है 
उसे राज्य के नियुक्त अधिकारी सावेजनिक हित के अनुसार अमल में 
लाते हैं। च्ृतिग्ित्त होने पर मी व्यक्ति प्रायः गवाह मात्र होते हैं। 

दण्ड :--यह खूनी और निरंयतापूर्ण या। दास, अंग-मंग, सून्नी, 
कष्टपूर्ण सार्वजनिक प्रायदण्ड का आमतौर पर प्रचलन था| इंग्लैण्ड में 
तो उत्बीसवीं सदी के आरंम तक सैकड़ों ऐसे अपराधों के लिए, जिन्हें 
श्राज मामूली अपराध समस्त जाबगा, आणदणड दिया जाता था। अँग- 
भग करने, दाग़नने और कुरूप बना देने के दरंड सामान्य--थ्राम ये | सभ्य 
देशो में आज वे रुब बनें बदल गई हैं। कई सम्य देशों ने तो फाँसी 
की सज़ा शिश्कुत्न उठा दी है। ओर जहाँ तभी वह है वहाँ भी 
अपराधी को उसके समाज-विरोधी कामों से सदा के लिए विदा कर देने 
का काम बहुत ही प्राइवेट और कम से कम कष्टपूणं ढंग पर सम्रादित 
किया नाता है। दण्ड का ठिद्धान्त ही बदल गया है। आज बहुत थोड़े 
लोग प्रतिदित ओर वदले अथज् ठुस्ल्ा के लिए प्रतित्रन्ध लगाने के 
दिद्वान्त में विश्वास करते हैं। धीरे-चीरे यह अनुभव किया जा रहा है 
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कि जहाँ अपराध वृत्तियाँ, पैत्रिकता, प्रतिकूल परिस्थिति, बुरे पड़ोस और 
दूषित शिक्षण का परिणाम नहीं होती तहाँ उन्हें एज रोग उम्रकना चाहिए 
जो शारीरिक दण्ड की अपेक्षा मानत्तिक चिकित्सा से दूर किया जा सकता 
है। जेल सुधारण (रिफा्मेट्रीज) बन गये हैं जहाँ अपराधियों को कुछ 
उपयोगी पेशों या कला-कौशल की शिक्षा दी जाती है औ्रौर उनकी 
अपराध बृत्तियों को दूर कर उन्हें स्वस्थ रूप में बाइर दनिया में मेजा 
जाता है ताकि वे भत्ते श्रोर सामान्य नागरिकों की हैसियत से नया जीवन 
आरंभ कर सके | 

दीवानी क़ानून :--आरंम में ऋ्रणदाता ही इस बात का एक- 
मात्र निर्णायक्र था कि वह किस प्रकार अपना ऋण वधधून करे। राब्य 
इसमें इस्तक्षेप नहीं करता था | ऋणदाता ऋणी को अस्थायी या स्थायी 
ठास बना सकता था। वह ऋण णग्रस्तकी जान ले सकता था या उसका अंग- 
भंग कर सकता था | पहले राज्य ने इस बात की सीमा निर्धारित कर दी कि 
यहाँ तक ऋणदाता अपना ऋण वसून करने के लिए बढ़ सकता है | 
पहले ऋशणपग्रस्त के ज॑,वन और शरीर को घुरक्षित किया गया;फिर ऋणदाता 
के चंगुल से ऋणी को मुक्त किया गया। धीरे-धीरे यह नियम बना क 
ऋशणग्रस्त के वारिस श्रोर वंशज ऋषरदाता के दावे से मुक्त होंगे; उनपर 
तभी दावा किया जा सकेगा जब वे ऋश ग्रस्त की पेंजी या जायदाद के 
वारित हों | आ्राज ऋणदाता का ऋणी की जायदांद पर कुछ नियंत्रित 
ओर सीमित श्रधिकार मात्र रह गया है। इन अधिकारों के बारे में भी 
फेसला देने का अ्रधिकार राज्य के द्वाथ में है; और जब ऋणदाता डिग्री 
प्राव्त कर लेता है तब भी उस पर श्रमल कानन-द्वार स्वीकृत तरीके पर 
शब्याधिकारियों की सहायता से ही हो सकता है | 

इकरारनामे पर श्रमल करवाने के मामले में, श्रन्य नौकरों और 
श्रमिकों के प्रति व्यवह्वर में, संज्षेर में अनेक सामाजिक सम्बन्धों 
श्रौर संस्थाश्रों के मामले में हम इसी परिवतन-क्रम को कार्यानिवित होता 
देखते हैं। मानव- जीवन और कार्य के प्रत्वेक क्षेत्र में प्रगतिशील 
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सम्यता का मार्ग अ्रहिंसा, सहयोग, एम और सत्य का मा ही रहा है। 
यदि ये आधार-पिद्धान्त न होते तो समाज छिन्न-मिन्न हो जाता ओर इस 
पृथ्वी पर मानव-जीवन भ्रसंभव हो गया होता । अपने को सम्य बनाने के 
लिए व्यक्ति को इन्हीं मा्गों का अवलखन लेना पड़ा | और श्रगर समूह 
या वर्ग को मी सम्य होना है तो उसे भी इन्हीं रास्तों से गुद्भरना होगा। 
सामुहिक सम्बस्धों में भी सन्देह, अविश्वास, घृणा और हिंसा के स्थान 
पर विश्वास, सत्य, प्रेम और अहिसा की स्थापना करनी पड़ेगी । जब तक 
यह नहीं क्रिया जाता तब तक व्यक्तिगत श्रौर समूह्गत दोनो प्रकार के 
जीवन खुतरे में रहेंगे । 


व्यक्ति को पालतू करने और फिर उसे समाजप्रिय और सम्य बनाने 
में मानवता ने द्वेघ उग़य का अवलम्बन लिया | पहले तो उसने उपके 
मत्तिष्द्र को ज्ञानालोक से प्रकाशित किया और सुधारा; फिर ऐसी वाह्म 
परिस्थितियाँ, सर्वादाएँ. और अवरोध पैदा किये जिनके कारण सम्माज-विरोधी 
व्यवहार कठिन और कब्ययूर्ण हो गया। एक ओर मानसिक और 
रैद्वान्तिक इृष्टि से समस्या को सममने की कोशिश की गई; दूसरी श्रोर 
प्रयागत और बाह्य उपायों का सहाय लिया गया | व्यक्ति के मन और 
इच्छाशक्ति को महान पुरुषों, सुधारकों और प्रवक्ताओं ( नवियों ) की 
शिक्षश्रों, उपदेशों और उदाहरणों से संस्कृत एवं शुद्ध किया गया । और 
इस तरह जं। कुछ मित्रा उसे क्ानून-निर्माताओं, राजनीतिशों तथा मानव- 
जाति के महान्‌ शासकों एवं सम्नायें ने अथाबद्ध किया। श्रान्तरिक एवं 
बाह्य दोनों क्रम साथ-जाथ चलते रहे। जब-जब मानसिक और सुघार- 
सम्बन्धी प्रगति अपने लिए आवश्यक प्रयाएँ और उंत्थाएँ न पा सकी 
तकनतत् पह काल-अबाह में नष्ट हे गई | इसी प्रछार यदि बाह्य प्रयाएँ 
श्रौर सा: मानतिक तथ्यों की सीमा के वाहर चत्ती यई” तो अन्तःश्फूति 
कै अमाव में शिथ्त्रि देते-होते समा हे गई | 


इसी प्रकार समूह के सुधार और संस्कार में भी अन्तरिक और बाह्य, 
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सैद्वान्तिक और सध्यागत--मतलब देधघ उपायों का अवलमग्बन लेना 
पड़ेगा | बहुत दिन नहीं हुए कि विचारधारा में श्रगति न होते हुए भी 
संस्थागत प्रगति के टिकाऊ न होने और फलतः भ्रम नष्ट हो जाने का 
एक उदाहरण हमारे देखने में आया। रा्ट्र-संघ ( लीग आफ नेशंस ) 
की असफलता का मुख्य कारण यही था कि अमी तक मानवता ने 
सामूहिक सम्बस्धों में सत्य और अहिता के ओ्रौचचित्य, न्याय और प्रभाव, 
यहाँ तक कि आवश्यकता को भी, स्वीकार नहीं किया है | ऊपर-ऊपर 
जो भी कहते रहे हों पर राष्ट्ररंघ के सभी सदस्य युद और कूटनीति में 
विश्वास रखते ये; समूहों वा वर्ण के मन को तो छोड दीजिए व्यक्तियों 
के मन भी श्रमी तक इस सम्बन्ध में बदलने को तैयार नहीं दिखाई 
पड़ते | कुछ उपदेश और प्रचार हुआ है पर इतना काफ़ी नहीं कि 
व्यक्तियों वा वर्ग--समूहों--को नूतन सामूद्रिक सदाचारनीति ग्रहण 
करने को तैयार किया जा सके | एक दूसरे के प्रति भ्रविश्वास रखते हुए 
जत्र हरएक राष्ट्र शल्तीकरण दी दौड़ में आगे बहू जाने को उतावला हो 
श्रौर उसके लिए|गुप्त सममौते श्रौर सन्धियाँ कर रहा हो तो राष्ट्रसंघ 
कैसे जीवित बच सकता था ह उतने दिन भी जो वह अ्रपंग की भाँति 
ज़िन्दा रहा, सो कुछ अपनी ग्रन्तःशक्ति के कारण नहीं बल्कि महायुद्ध से 
थके श्रोर त्रस्त विजित गण्ट्रों वी द्बलता के कारण | ज्यों-ज्यों यह भय 
श्रौर थकान दूर होती जाती दे त्यॉ-त्यों राष्ट्रों की भूख बढ़ती जाती 
है ओर वे दूसरे वृद्ततर और भयानक युद्ध के नजदीक आ्राते जा 
रहे हैं |# 


#चाद की घटनाओं ने चर्षों' पहले लिखी इन पंक्तियों की यथार्थता 
हिद्ध कर दी है । 
““संपादक । 


अहिसा की श्रोर ७३. 
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तब इस परीशान दुनिया में गांधी अपने सत्य ओर अहिसा के साथ 
आता है। वह एक ऐतिहासिक मिशन--कार्य--पूरा करने ओर एक ऐतिहा- 
सिक आवश्यकता की पूर्ति करने के लिए आता है | हम लोगों के सौभाग्य 
से उसमें न केवल नवीन सुधार के लिए आ्रावश्यक मानठिक तथा सैद्धा- 
न्तिक आधार पाया जाता है बल्कि वाह्य संस्थाओं में उसे संघरित करने 
की शक्ति भी उसमें दिखाई पड़ती है। धूर्तता भरी कूटनीति, हिंसा ओर 
युद्ध के इस युग में, ज॑ बन के सम्यूर्ण विभागों और पहलुओ्रों में सत्य और 
अहिंगा के प्रति उसकी समूर्ण अविचलित निष्ठा बहुतों के मत में उसकी 
बातों के विषय में स्वाभाविक सन्देद् पैदा करती है--विशेषतः उसके 
विरोधियों के मन में | किन्तु यह यदि विद्वेषपूर्ण नहीं तो एक ऊपरी दृष्टि 
है। उसकी घारगणाएँ श्रद्मुत्‌ श्रोर श्रव्यावहारिक मालूम पड़ सकती हैं। 
उन्हें एक श्रात्मलीन साधक श्रोर स्वप्तदश के उदगार कहा जा सकता 
है लेकिन हमें मूलना न होगा कि वह उन धास्याश्रों को सघरटित रूप दे 
सके हैं और उनसे कुछ ठोस परिणाम भी निकले हैं | अन्ततोगला अपने 
रिद्धान्तों के लिए श्रपने अनुयायियों में जीवित भ्रद्धा और विरोधियों में 
सम्मान का भाव वह पैदा कर सकेंगे या नहीं, यह तो भविष्य के गर्भ में 
है। लेकिन अ्रव तक जो परिणाम निकले हैं वे आश्वय्यंजनऊ हैं | दक्षिण 
अफ्रोका, चपारन, खेढ़ा ओर वारहोली की अरहिंसात्मक लडाइयों को 
छोड़ दे तो भी उन्होंने तीन अखिल भारतीय लड़ाइयाँ लड़ी हैं--दो 
स्वथ अपने से शुरू को हुई" और तीसरी सरकार द्वार उन पर लादी हुई | 
पिछली लडाइयों में राष्ट्र ने संखार के सबसे संघटित और शक्तिमान 
सप्नाज्य की अनीतिपूर्ण शक्ति के विरुद्ध विद्रोह किया | किर भी इतनी 
विस्तृत लड़ाई में इससे कम हिंसा और घृणा किसी युद्ध में संसार ने न 
देखा होगा । जीवन का विनाश अत्यन्त नगणय परिमाण में हुआ; श्रनाथों 
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और विधघवाओं का ऋन्‍्दन, अपेक्षाकृत, बहुत कम सुनाई पडा | बुद्ध में 
भाग न लेने वालों--अप्रतिरोधियाँं--का जान-माल बिलकुल सुरक्षित 
रहा | इसी प्रकार प्रतिपक्षियों--दुश्मनों--के जीवन और जायदाद की 
भी कोई हानि नहीं हुईं | मानवीय दुःख और कष्ट--सहन की सात्रा भी 
बहुत कम रही | इसप्ते कम नेतिक और भौतिक लाभ उपस्थित बरने वाले 
मामूली हिसात्मक विद्रोह्ों में राष्ट्रों को कहीं अधिक हिंसा, घुशा, कंष्ट- 
सदन श्रोर खून के दृश्य देखने पड़े हैं; उनमें विजयी और परानित दोनों 
की हानियाँ कहीं ग्रधिक हुईं हैं। गांधी जी की श्रद्वितत्मक लड़ाइयों 
में दोनों पत्चों की भौतिक वस्तुओं--सामान, माल आ्रादि--की क्षति बहुत 
कस, प्रायः नगणय, हुई है | हाँ, अ्रत्याचारी की नेतिक हानि अ्रसीम हुई 
है। इन तीनों गांधी-प्रवर्तित लड़ाइयों के बाद स्वराज्य केवल समय का 
प्रश्न रह गया है |# भारत की आत्मा से विदेशी भय और मोहनी का 
प्रभाव मिट चुका है। विदेशी की साख नष्ट हो गई है; उसकी नेतिक 
प्रभुता समाप्त हो चुकी है; उसकी रीह टुंट गई है। यह ठीक है कि 
( पूर्ण ) स्वराज अ्रभी नहीं मिला है पर क्या ऐसी श्रसघटित, राष्ट्रीय 
प्रयत्न में अनम्यस्त, जातिनयाति और सम्प्रदायों में विभाजित, जनता 
द्वारा १५ वर्षों के थोड़े समय में हिसा-द्वारा भी तीन छोटे प्रयत्नों में 
स्राज्य मिल जाता १ इटली, आयरलेंड और दूसरे राष्ट्रों ने राष्ट्रीय 
स्वतंत्रता के लिए कितनी कठोर और दीघे-कालिक चडाइरयाँ लड़ी हैं 
ओर उन्हें कितने लम्बे दुगों तक और क्रितनी अधिक मात्रा में मानवीय 
प्राणों की बलि देनी पडी है और कैसे-कैसे कट सहन करने पड़े हैं! 
पारसरिक दुर्भावना श्रौर घुणा की एक पीढ़ी ! भारत इन सबसे मुक्त रहा 
है। गांधी ने युद्ध का एक नेतिक प्रतिपत्नी ढूँढ़ निकाला है। उन्दोंने 


#ईशवरी की कृपा से १५ अगस्त १६४७ को इसकी सिद्धि भो हो 


गई है। 
““संपादक | 


अ्रह्षिता की ओर जे 


उसको संघरित किया और प्रभावशाली का दिया है। उससे डुछ ठोस- 
परिणाम निकले हैं। उसने श्रभी तक राष्ट्रीय समस्या को पूणतया हल 
नहीं किया हैं| यह तो उनका दिशा-पूचक प्रारंभिक आन्दोलन है | परन्तु 
प्रारंभिक आन्दोलन की दृष्टि से इसको सफलताएँ नगण्य नहीं हैं। 
इसने समस्त संसार के विचाखान लोगों का ध्यान अपनी ओर आकर्षित: 
किया है। 

ऐतिहासिक परिस्थितियों के कारण गाघी जी के सामने राष्ट्रीय सव॒तंत्रता- 
प्राप्ति का एक सीमित कार्य श्राया | खतंत्र भारत में उनका युद-कौशल 
क्या होगा, राष्ट्रों के बीच के झंगड़ों को मियने के लिए वे किन अ्रहिंसा- 
तक उपायों की योजना करेंगे और कूटनीति के क्षेत्र में वह क्रिस प्रकार 
की सत्यपू्ण राजनीति का श्रारंभ करेंगे, इसका उत्तर देना झ्राज कठिन 
है। कदाचित्‌ गांधी जी मी एक क्रियात्मक सुधारक की हैसियत से इन 
प्रएनों का कोई विश्वासदायक उत्तर न दे सकें | इतिहात ने उनके लिए 
निस कार्य की रचना की है वह एक घेरे के अन्दर है--सीमित है, अर्थात्‌ 
एक विदेशी साम्राज्यवादी शासन की धृष्ट शक्ति से अ्रपने देश को मुक्त 
करते का कार्य | इस युद्ध में उन्होंने अपने देश को एक नई विचार- 
घारा, एक नया अर और एक नया युद्द-कौशल प्रदान क्रिया। अपनी 
विचार-धारा को उन्होंने संस्था के रुप में संघरित किया | उन्होंने बाह्य 
प्रतिरोध के लिए सत्य और अ्रहिंसा का संघटन किया | 

सत्याग्रही कोई दुर्भावना नहीं पालता | और तब भी बह केवल अपनी 
आन्तरिक निबी आत्म-शक्ति पर निर्मर नहों करता | वह इस अन्त/शक्ति- 
को साकार रुप देता है | वह उसको नियंत्रित करता है; वह उसको तघरित 
करता और उसे संस्थाओं के द्वार कार्य करने योग्य बनाता है] वह 


न केवल मनोवैज्ञानिक बल्कि भौतिक और बाह्य परिणामों के लिए भी 
काय करता है। जैसे प्रत्येक आन्तरिक आशात्मिक शक्ति बाह्य त्षेत्र में 
गुण-रोष्मय साधनों का अ्वल्ग्बन लेकर कार्य 


६ करते समय अपनी पविञरता 
वा विशुद्धता ते कुछ न कुछ च्युत हो ही जाती है, उसी प्रकार सत्याग्रह 


ष्द ग़ांधीनांग 


भी अपनी ही पैदा की हुई संस्था और अपने ढारा प्रयोग किये जाने वाले 
साधनों से आंशिक रुप में धुँघला पढ़ जाता है। जब किती आध्यात्मिक 
शक्ति को भौतिक जगत पर आयोजित किया जाता है तो उसकी गहराई 
में कुछ न कुछ कमी का होना भ्रनिवाय हो जाता है | यह प्रकृति-द्वाय 
माँगी गई कीमत है। विशुद्ध आत्मा अशरीरी है | उसको किसी भौतिक 
मध्यम की आवश्यकता नहीं होती। पर ऐशवी विशुद्धता इस दुनिया की 
चीज़ नहीं है। इसलिए यदि उनके सम्पूर्ण शस्त्र वा साधन उतनें पार- 
दर्शक न रहे हों जितना वह उन्हें देखना चाहते थे या जहाँ-तहाँ लोगों 
में उत्तेजना पैश हो गई हो या कुछ, मानसिक हिला-«या शारीरिक 
हिंसा भी, दिखाई पड़ी हो तो कोई गांत्री जी श्रौर उनके सत्य एवं अहिंसा 
के सिद्धान्तों की ओर डँगली न उठाये | इस दुनिया में जिस किसी ने 
अपने पहले के लोगों से अधिक अच्छा क्रिया, ठशे ने सबसे अच्छा 
किया | सम्पूर्ण श्रेष्ठ की तो क्षणिक सलक मात्र मानवता पा 
सकती है ! 
पुरातन और नूतन नियम 

सामूहिक सम्पन्धों पर गांधी जी प्रेम और अहिंसा के जिस नियम-- 
कानून--को घटेत करते हैं निजी सम्बन्धों में शुर्गों से बत जाने वाले 
नियम से, कुछ बातों में, भिन्न है। धर्म-शिक्षक्रों ने जिस रूप में इसका 
उपदेश किया, वह प्रधानतः मानसिक, आत्रिक और व्यक्तिगत था| 
मिस्सन्देह उसका व्यावक्षारिक प्रदोग भी था परन्तु वह बाह्य तसार की 
उपस्थित ठमस्काश्रों को हल न कर सकता था। वह अपनी ही अन्‍्दक्त्थ 
शक्ति पर निर्भर करता था | लोगों का विश्वास था कि यदि निकट भविष्य 
में उसके कोई ठोस परिणाम न निकले तो काल्ान्तर में क्रिती न किसी 
रूप में ओर कहीं; न कहीं! इसका लाम मिलेगा ही | मतश्ब उतझा राज्य 
इस दुनिया का न या | अपनी निष्ठा में वह दृढ़ था। वह यहाँ ओर 
तुसत-पल्ष प्राप्ति की परवाह न करता था। इरीलिए अह्िता के पुराने 
दिद्वान्त ने भ्पने को संघट्ित करने का. कही कोई प्रवत्न ने दिया । यह 


भ्क 


अँदिसा की श्रोर ७६ 


एक अपयश की वात है कि मले और घर्मग्रिय लोगों ने, श्रयने कार्य के- 
झ्रान्तरिक न्याय और श्रेष्ठता पर भरोसा रखते हुए भी परत्पर ऐक्य, संघ- 
टन और सहयोग करने की ओर ध्यान नहीं दिया। ये घमेत्मा और भत्ते 
लोग रुदा बहुतेरे व्यक्तियों के रूप में रहे | ओर कभी उन्होंने अपने को 
संधटित करने का यत्व भी किया तो वह संघटन, जैता हम बोद और 
इसाई धर्मों में देखते हैं, पार्थिव वा सांगरिक कार्यों के लिए. नहीं बल्कि 
आध्यात्मिक समाज को उसक्ने श्रन्तिम्र लक्ष्य निर्वाण वा परमानन्द की 
प्राप्ति में सहायता देने के लिए होता था | ये श्रद्धालु लोग, जांंगारिक 
मामलों में, श्रपने को किसी न किसी तरह विश्वास दिल्लाते रहते ये कि 
ईश्वर अथगज्ा प्रकृति के यंत्र हमारे लिए स्वयं ही श्रनुकूत परिणाम 
पैदा करते रहंगे। और अगर परिणाम उनकी सीमित दृष्टि से प्रतिकूल 
भी हुए तो मी उनका विचार सर्वद्रष्य पर छोड़ कर वे सन्तुष्ट हो जाते 
थे । दूसरी ओर दृष्णत्मा, देवी सहायता का भरोसा न होने के कारण, सदा 
अपनी शक्ति पर भरोत्ता रखते और अपने संबटनों को सुच्दु करते रहे। 
परिणाम यह हुआ है कि यद्यपि मले लोगों को श्रान्तरिक शान्ति और 
आनन्द की कप्ती न हुई पर दुष्टों ने, अपने ही ऊपर भरोसा करके 
अपने को संधटित किया और परतपर मिलकर इस दुनिया को सत्र अच्छी 
चीज़ों पर एड्धिपत्य कर लिया। 

प्रेस का वह पुराना नियम अ्रप्रतिरोध का भी नियम था | बुगई का 
अतिरोध न कगे; जब एक मील जाने को विवश किया जाय तो दो मील 
चले चलो; तुमसे एक वस्त्र माँगा जाय तो और बस्त्र भी उतार कर 
दे दो; एक गाल पर तमाचा मारा जाय तो दूसरा गाल भी ऋगंगे कर दो; 
दैमकी दुनिया की चीज़ों को ज़रूख ही जया है ! सरोइर में लिले कमतलों 
को देखो | वे श्रम नहीं करते; तब भी विकास को प्राप्त होते हैं। वे न 
आते हैं, न बुनते है फिर भी सक्नाट सुलेमान वो लक्जित करने वाले 
परिच्छर से आच्छादित हैं| एक हिन्दू सन्त को रात में अपनी कुरिया- 
में किती चोर की उपस्थिति का मान हुआ। यह सोचकर कवि उस भत्ते- 


८० गांधी-मार्ग 


मानुस के उठा ले जाने योग्य उनकी कुटिया में कुछ नहीं है, उन्होंने 
अपने एकमानम कम्बल को, जिसे ओढ़े हुए थे, शसैर से उतार कर इस 
तरह रख दिया कि वह उसे सरलतापूर्वक ले जा सके | इसमें सन्दे३ नहीं 
कि ऐसी और सब कथाओ्ं की भाँति, इस कथा का अन्त भी किसी 
नेतिक शिक्षण में ही होता हे | चोर कम्मल लेतो गया पर संत के 
व्यवहार से प्रभावित होकर चोरी छोड दी और स्वयं साधु जीवन श्रंगीकार 
कर लिया | श्रधिकाश धर्मों में उन्तों के विधय में इस प्रकार की कथाएँ 
पाई जाती हैं। उनका श्रन्त ुखद होता है; या तो दुष्टकर्मों का जीवन 
बदल जाता है, या फिर उसे दुःख--कष्ट की आग में जलना पढ़ता है और 
बहुधा उसकी असामयिक और दुःखद मृत्यु होतीहै। उस समय तो 
यहाँ तक माना जाता था कि किसी को बहुत ज़्यादा श्रहिंसक भी न होना' 
चाहिए, न प्रतिहिंसा का भार पूर्णतः ईश्वर या प्रकृति पर ही छोड़ देना 
चाहिए जिसकी चबकी घीरे-धीरे पीतती है पर अच्छी तरह पीसती है। 
सत के लिए श्रादेश था कि वह कुछ न दुछ असन्तोष दिखाये, कुछ कठोर 
शब्द बोले, श्रन्यथा उसका अपराधों बिलकुल नष्ट हो जायगा। | 

बिना किसी सम्रुचित बाह्य संघटन के ऐसा सिद्धान्त, केवल सन्याती, 
संसारत्यागी के लिए ठीक था | सांगारिक मामलों में उसको कार्यान्वित 
नहीं किया जा सकता था | वह आत्मा, आध्यात्मिक जीवन और परलोक के. 
लिए कितना ही फलदायक हो पर बाह्य जीवन औ्रौर मानवता के सम्बन्धों का 
संघटन करने में उपयोगी नहीं हो सकता था | ऐसी अवस्था में समूह- 
गत राजनीतिक सम्बन्धों के लिए, यहाँ तक कि आतन्तरिक शासन-प्रबन्ध 
के लिए भी, अनुपयुक्त था क्‍्याकि इनका सम्बन्ध प्रधानतः बाह्य 
आचरण ओर व्यावहारिक परिणाम से होता है--ओर वह परिणाम भी 
मविष्य की धुँघली, दूरागत संध्या में नहीं यहाँ और अभी पाने की उसु- 
कता होती है। जनता के मह्त समूह दीधं काल तक आत्यन्तिक _ 
उत्सग॑ व शहादत का जीवन नहीं बर्दाश्त कर सकते। ऐसे विशुद्ध' 
आध्यात्मिक साधनों से उनको वस्त्र, मोजन और आश्रय नहीं मिल्' 


ञ्ल 


प्प१ 
श्रह्ष्ता की शोर 


सकता । मौतिक पदाथों के लिए वाहन प्रकृति के संघटनों की अवरक्‍कता 
होती है। विशाल मानवन्समूहों को इस आशा मे ढाढुस कैसे मिल स्क्ता 
है कि उनके निरीह कसहन से मविष्य में ऐसी शक्तियाँ पैदा होंगी 
जो दुष्यों को भ्रमित और परानित कर देंगी १ और उनको इस विचार 
या कहना से भी कैसे सन्तोष हो सकता है कि उनके बलिदानों से 
निर्दय लोगो के हृदय पियल जायेंगे और दुष्तत्म! बदल जायेंगे ! अगर 
अहिंसा आर सत्य के तिद्वान्तों को औसत सत्री-पुरुषों में कार्यालिित करा 
है, अगर उन्हें समूहजीवन में पनपना है तो उनको इस प्रकार सघसित 
करना होगा कि इस दुनिया में एक समुचित समय के भीतर, उनके द्वारा 
ठोस परिणामों की सृष्ठि की जा सके। श्रौर अगर ऐसा करना है तो 
उन्हें बह्माकार देना और प्रमावकारी बनाना होगा। अपने उपयोग 
व सेवा के लिए उन्हें व्यावहारिक बुद्धि और विवेक पर असर डालना 
होगा और विशिष्ट परिस्थितियों एवं आवश्यकताओं के अनुकूल साधनों 
श्रौर युदधकोशल की रचना करनी होगी | गाधी जी ने जिस सत्यगरह की 
व्याख्या और श्रभ्यात किया है चह हमें ऐसा संबटन, विवेक और बुद्धि 
का ऐसा ही व्यावहारिक प्रयोग, ऐसा साधन और रणवौशल् प्रदान 
करता है | इस क्रियात्मक प्रयोग में सत्य और अ्रहिंस की तालिक गहराई 
को किचित्‌ ज्ति पहुँच सकती है पर उस कमी की पूर्ति उनके ज्षेत्र के 
वित्तार तथा उस पर उनके प्रभु की स्थापना पे हो जाती है। 


नूतन कोशल् 


और पूर्व युग़ो में कंदाचित्‌ जो असंभव था, वह आज सम्भव है। 
शज दुनिया सवेदनात्मक रूप से इतनी हंधरवित है कि सत्थाग्रहद्वारा 
ओजारों से काम करना बन्द के और श्रपना सहयोग हेटाकर उसके 
जस्ल य्रजाल को प्रभावड़ाती रूप से बन्द किया जा सकता है | किर 
वह राजनीतिक लोकतंत्र ड्री म्रशति, आधुनिक आविष्कारों के फत्- 
लजय दूध के लोप, समाचासत्र और प्रचार के कारण जनम्त के 


प्र गांधी-मार्गे 


प्रति भी अ्रधिक्राधिक संवेदनशील होती गई है। याद हम श्रौद्योगिक 
भाग़ों के समसोते में जो कुछ होता है उस पर विचार करें तो ये सब 
बातें आपके सामने स्पष्ट हो जायेंगी | यदि मजूर प्रबन्धकों को सहयोग 
देने से इन्कार कर दें तो सम्पूण उद्योग को एक क्षण में बद कर 
दिया जा सकता है। आज एक उद्योग के बंद होने का प्रभाव, थोड़ा- 
बहुत, अन्य उद्योगों पर भी पड़ता है | एक व्यापक हड़ताल, मनूरों द्वारा 
ओज़ारों के उपयोग से सामूहिक इन्कार, परम संघस्ति श्राघुनिक सरकार को 
झुकने ओर समसझोता करने को विवश कर सकता है | उतके युद्ध और 
विनाश की सम्पूर्ण मशीनें श्रमिकों--मजूरों के सहयोग के बिना निरर्थक 
हो जायेंगी । 

पहले से कहीं अच्छी तरह श्राज यह वात अनु पव की जाती है कि 
श्रत्याचार श्रोर उस्रीड़न को जारी रखने के लिए न केवल उल्तीढ़ित 
को निष्किय विवश स्वीकृति को श्रावश्यकता होती है बल्कि उसके 
क्रियात्मक सहयोग की भी आवश्यकता पढ़ती है--फिर वह सहयोग 
चाहे जिन साधनों से प्राप्त हो। जो श्रुखलाएँ दीनों और उत्ी- 
ढ़ितों को बाँध रखती हैं, अनेकांश में उन्हीं के द्वारा निर्मित होतीं हैं। 
एक बार वे अपनी सहायता या सहयोग देने से इन्कार कर दें तो 
ओऔद्योगिक, व्यापारिक और सरकारी श्रन्याय एवं उलीड़न का सम्पूर्ण 
ताना-बाना नष्ट हो जायगा। इसी बात ने मजूरआन्योलन को न 
केवल सभव बल्कि भयानक रूप से शक्तिमान बना दिया है। इसी ने 
सवहारा जनता के हृदय में भविष्य के लिए आशा का संचार किया है। 
जनता सम्रक्त गई है कि समूर्ण शक्ति का खोत वा आधार तथा समूर्य 
उद्योग, व्यापार श्रौर सरकार, की रीढ़ वही है । उनको सिर्फ़ इतना करना 
है कि वे एक दूसरे से सहयोग करें, संघटित हों और जिनके हाथ में 
शक्तियाँ हैं, फिर चादे वे श्रार्थिक हों. या राजनीतिक, उनसे श्रसहयोग कर 
दें | जिनके छ्वित और स्वार्थ सम्बन्धित हैं उनको छोड़ कोई भी आज 
हड़तालों, क्या व्यायक हड़तालों, को ध्यावह्षरिक राजनीति-क्षेत्र के बाहर 
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नहीं मानता | यह बात सार्बदेशिक रूप से मानी जा छुक़ी हे कि यदि 
ओऔद्योगिक हड़वालें न होतीं तो श्रमिकों के सम्बन्ध में जो सुधार हुए हैं 
वैनहोपाते। जो चीज़ हइतालों को तभव और प्रमावशाली बनाती है 
वही विस्तृत सत्याप्रह को भी संभव बना सकती है | इसके लिए भी उसी 
प्रकार का साधन और उसी प्रकार का संघटन पयाँत होगा | श्रन्तर अमल 
में आने वाले बाह्य क्रियात्मक साधनों में उतना नहीं है जितना उस 
आन्तरिक भावना में है जो मार्गदर्शन करती और दोनों को ऊर्जल्वित 
करती है। 
श्रौद्योगिक हृड़तालें हित-विरोध की मान्यता, वर्ग-विरोध तथा बर्ग- 
युद्ध पर आशित हैं। वर्ग-प्रतिद्वद्विता इसका आधारबून ऐिद्धान्त है। 
एक वर्ग की हानि दूसरे वर्ग का लाम है। इसलिए हड़तालें बर्ग-उंधर्न, 
शत्रुता और घृणा के ऊरर आ्राधारित हैं। इस शत्रुता और घृणा के 
बाबजूर हड़तालें हिंसा से बचने को कोशिश की हैं। जिन्होंने सफलता- 
पूबंक हड़तालों का संचालन किया है, जानते हैं कि अ्र्टित का क्‍या मूल्य 
है। वे जानते हैं कि अर का पूरी तरह पालन करना सफज्नता के लिए 
आवश्यक है। वे जानते हैं कि उनकी विरोधी भौतिक--स्थूल--शक्तियाँ 
इतनी ज़ञबरूल हैं और इतनी संघरित हैं कि वे अपने आद्तियों की मेतिक 
हृहता को उन शक्तियों की आतंकवादी प्रतिशिसाओं प्रौर उनसे फलतः 
उत्मत्न पतन से बचाकर ही कायप रख सकते हैं। अवसर अधिकारियों 
ने दृड़तान्नियों को हिंसा के लिए फुउज्ञाकर या उत्तेजित करके हड़ताल 
तोड़ने को कहीं सस्ता, सरल और श्रधिक संभव पाथा है। श्रगर उन्हें 
उसमें सऊज्ञता नहों मिल्नतों तो हित कखाने के लिए वे उत्तेजना पैदा 
करने वाज्ञे गुप्त एजेंगें का सद्यरा भी लेते हैं। कुशल नेतत्व औद्योगिक 
इडवालों में सदा शांतिपूर्ण ओर अध्िंतात्मक उपायों का अवलखन करता. 
' है। इस प्रकार ओद्योगिक क्षेत्र में जो कुछ नीति के रूप में किया जाता 
है, वद्दी सत्याग्रह में जीवन-पिद्धाग्त बन जाता है | यही सम्पूणं सपय्ति 
जीवन का आधारभूत सिद्धान्त है। उत्पाग्रदी मास होने वाले हिंत-विरोध 
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के बावजूद जीवन की तात्विक एकता को स््रीकार करता है | हृडताली जो 
कुछ दुर्बलता और शारीरिक शक्ति तथा अद्न-शत्रों के अभाउ-वश 
करता है, उसी को सत्याग्रही श्रपने नैतिक बल के भरोसे करता है | वह 
जानता है क्ि युद्ध में भी शारीरिक शक्ति की अपेक्षा सेना की दृहुता और 
राइस ही श्रन्तिम उफलता में अधिक सहायक होता है। इसलिए वह 
भौतिक की श्रपेत्षा नेतिक गुणों में अधक श्रद्धा रखता हैं। फिर भी वह 
बाह्य अ््रों--ताधनों--की उपेक्षा नहीं कर सकता। किन्तु ये असर 
विनाश के अद्् नहीं होते। वे सहयोग शरीर संघटन के असर होते हैं। 
वह जानता है कि अत्याचारी---ज्ञालिम--शरीरू-वल की श्रपेत्ञा उंधटन पर 
अधिक फलता-फूलता है। इसलिए वह उल्ीढ़क के हिवात्मक संघटन का 
सामना अपने अ्रहिंसात्मक संघटन के द्वार करता है। उसके संघटन में 
लो व्यक्ति सहयोग करते हैं. उनमें अद्विता के प्रति श्रद्धा तथा अपने कार्य 
के औचित्य के लिए हृद विश्वास होने के कारण कहीं अधिक ऊँचा 
साहस होता है। नैतिक सिद्धान्तों के प्रति इस श्रद्धा और अपने कार्य की 
न्यायपूर्णता के कारण सत्याग्रही न केवल अपने देत्ु दया लक्ष्य के विषय 
में अधिक सतक रहता है वल्कि जिन साधनों और सामग्रियों का प्रयोग 
करता है उनके विपय में भी सावधान रहता है। वह विवशतापूर्ण आव- 
श्यक्ता ओर दुर्बलता के कारण अदिंसात्मक नहीं रहता वल्कि अपनी 
खतंत्र पतन्दगी ओर नैतिक शक्ति के कारण श्रहिंसा को अपनाता है। 

पर सत्याग्रह के नेता को ऐसे आदमियों से काम लेना पड़ता है जो 
अपने शिक्षण, बुद्धि श्रौर नैतिक विकास की विभिन्न-भ्रेणियों में द्ोते हैं | 
इसलिए, जहाँ वह सच्ची अन्तःशक्ति नहीं प्रात्त कर सकता तहाँ बाह्य 
साइश्य को ग्रहण करने से मुँह भी नहीं मोड़ता | वह उसी तरद कर्म वा 
आचरण की अबद्दिसा |को स्वीकार करता है. जिस तरह कोई घमं-छुधारक 
कर्मकांडीन खाद्य स्वीकार करता है--इस विश्वास और श्राशा के साथ 
कि यह अपग्रतिहत वाह्म सादश्य आचरण की ऐसी आदते पैदा कर देगा जो 
कदाचित्‌ अन्त में मन पर प्रभाव ढालेंगी और द्वदव को बदल देंगी। 


अहिसा की ओर (व 


साथ ही वह केवल यांत्रिक साहश्य के कुप्रमावों को भी जानता है। वह 
निरन्तर हृदय दी शुद्धता पर जोर देकर उसके इन कुप्रभाबों को दूर करने 
की चेष्ट भी करता है । किन्तु जैसा कि किसी व्यावद्ारिक कार्यकर्ता को 
बरना पढता है उसे ख़तरा उठाना ही पड़ेगा | फिर नेता साधारण सेनिक्रों 
और कार्यकर्ताओं में चाहे जिस प्रकार के वाह्य साहएय को स्वीकार कर ले 
किन्तु अपने प्रधान सहकारियो और उसके आन्दोलन में नेतृत्व करने 
वालों को वह इस प्रकार की छूट नहीं दे सक्रता | 

सत्याग्रह का अंग्रेजी अनुवाद निब्क्रिय प्रतिरोध ('पैसिव रेसिस्टंस”) 
था असहयोग ('नान-कोश्रापरेशन”) किया गया है | पर ये शब्द सत्याग्रह 


की सच्ची महत्ता को प्रकट नहीं कर पाते | सत्याग्रह में निष्किय जैसी तो « 


कोई चीज ही नहीं है, न वह कोई निषेघात्मक धारणा है। यह कर्म, 
सघटन, संघर्ष और प्रतिरोध का एक निश्चित विधेयात्मक सिद्धान्त है | 
यह निष्किय वहीं तक है जहाँ तक शज््र-प्रतिकार का सम्बन्ध है; पर उसका 
नैतिक प्रतिरोध बहुत क्रियाशील और इह होता है। अत्याचार और 
बुराई के लाथ सहयोग करने से जो प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ञ लाभ होते हैं यह 
नेतिक विरोध उन सब का त्याग कर देता है। इससे आन्दोलन में 
भाग लेने वाले व्यक्तियों के जीवन में पविन्नता और शुद्दीकरण का तत्व 
त्रा जाता है | इससे छुछ न कुछ ससस्‍्कार, किसी न किसी तरह का 
दृदय-परिवर्तन ढ्वेमा । यह निश्चय ही कुछ प्रतिबन्ध, नियंत्रण और 
तंयम का विधान करता है। कमी-क्रमो ये ग्रतिबन्ध ऐसी चीजों और 
वार्ड पर लगाये जाते हैं जो सामान्यतः खुद अपने तई' निर्दोष और 
नीति-्षेत्र के बाहर ह्लेते हैं; जैते:--सरकारी अधिकारियों के साथ घनिष्ट 
सामानिक रुमपक, या विदेशी वस्तुओं का प्रयोग, या सरकारी उपाधियों, 
स्कूलों और अदालतों की स्वीकृति और उपयेग | दूसरे समय प्रतिबन्ध 
सचमुच ऐसी चीज़ों और कार्यों पर लगाये जाते हैं जो न तो निदोंष, न 
नीतिताह्म होते हैं बल्कि निश्चित रूप से बुरे और ह्वानिकर होते हैं। 
'जैसेः--अस्पशवता, और मादक द्रव्यों और पेयों का प्रयोग | कुछ 


ं 5 


८६ गांधी-मार्ग 


सोचते हैं कि ऐसे|प्रतिबन्ध केवल सत्याग्रह वा अनोखायन है। लेकिन 
जरा विचार करने से मात्रूम हे जायगा कि किसी भी दिशा में किये जाने 
वाले प्रभावशाली और केन्द्रित कार्य के लिए कुछ न कुछ प्रतिबन्‍्ध 
सदा लगाये जाते रहे हैं। अतीत काल की तभी धार्मिक, राष्ट्रीय शोर 
आद्शंवादी लड़ाइयों ने उनका प्रयोग किया है। ईसाई, मुसलमान श्रौर 
सिख फौजों ने इस प्रकार के मिषेयों और प्रतिबन्धों का प्रयोग क्रिया और 
सच पूछें तो सफलता प्राप्त करने के लिए दृदपतिश हरएक फ्ौज के लिए 
ये ज़रूरी हैं | बोल्शेविको को कोई आध्यात्मिक मूल्यों का श्रपराधी नहीं 
करार दे सकता फिर भी नेताओों ओर सैनिकों पर नहीं बल्कि मामून्नी 
नागरिकों पर उनके द्वार लगाये गये प्रतिबन्धों की गिनती करना 
कठिन है। 
व्यावहारिक प्रयोग 

समूह-जीवन पर सत्य ओर श्रहिता के व्यावहारिक प्रयोग में प्राचीन 
आध्यात्मिक और नेतिक धुधारकों का बुराई के प्रति श्रप्रतिरोध! का 
सिद्धान्त मी बदल जाता है। सत्याग्रह पुराने अ्रथ में धबुगई के प्रति 
अग्रतिरोध” का ठिद्वान्त नहीं है | जैसा कि मैंने कह्य है, इसका अग्रतिरोध 
केवल शारीरिक और द्वितात्मक उपायों के अ्रवल्लखन न लेने तक सीमित 
है | इतनी मयांदा के साथ वह अत्यन्त कद्दर और सुदृद् प्रतिरोध है । उदा 
हरणार्थ, गांधी जी यह नहीं कहेंगे कि चेंकि अ्रग्नेज़ो ने अपने डेढ़ से वर्षों 
के राजनीतिक श्रौर आर्थिक शोषण में भारत को कोडि-कोटि रुपयों से 
वंचित कर दिया है इसलिए उनके हृदयों के श्राध्यात्मिक परिवर्तन और 
संस्कार के लिए, व प्रकृति द्वारा उनको बदला दिये जाने की श्राशा से, 
भारत को अपनी गाढ़ी कमाई का और घन इंग्लैंड मेजना चाहिए | 
इसकी जगह वह यह कहेंगे कि जो घन अंग्रेज ले गये हैं वह बुराई के 
साथ हमारे सहयोग के फलस्वरूप ले गये हैं; हमें अपना ढंग सुधारना 
चाहिए और स्वदेशी के आधार पर हमें श्रपने धन की उल्मत्ति, बंटवारे 
और खपत का पुनर्घटन करना चाहिए और इस प्रकार स्वदेश से घन 
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बाहर जाने के खोत को बंद कर देना चाहिए। हिन्दुस्तानी व्यापारी और 
दलाल से वह कहेंगे कि विदेशी वल्तों व ऐसी चीज्ञों का व्यापार 
करना पाप है जो यहाँ चनाई जा सकती हैं। विदेशी वस्तुओं का आयात 
करने वालों से वह कहेंगे कि तुर्हारे लाभ का धन कल्लंकित धन और 
पाप की कमाई है। ग्राहकों से वह कहेंगे कि अपने को नीचे गिराने और 
श्र अपने पड़ोसियो को भूखों मारने के पाप से बचो । वह उनसे यह भी 
कहँगे कि उनका प्रथम कतंव्य अपने देश के भाइयों के प्रति है । 
सत्याग्रही पिययकड के एक प्याला माँगने पर उसे दो प्याला नहीं दे देगा। 
वह प्रत्न करेगा कि पीने के पक्ष में जो मानातक्र और शारीरिक प्रलोभन 
हैँ वे दूर कर दिये जायेँ | जब उसके हाथ में शक्ति होगी तो वह इस बुगई 
को रोकने के लिए कानून बनाने से भी नहीं हिचक्रेया । इसी प्रकार शाही 
सिक्का देखकर ईसा म्साह की भाँति गाघी जी यह न कहेंगे कि “जो 
चीज़ें सोजर की हैं उन्हें सीज़र को दे दो |” इसकी जगह वह वकहेंगे कि 
समाज की सेवा का सम्मान्य और गौखपूरण् दायित्व सीज्ञर का हे | उसे 
सोना-चाँदी मिल्लेंगे पर उतनी ही मात्रा में और वहीं तक, जहाँ तक जन- 
सेवा के अपने इस दायित्व की पूर्ति में उसे आवश्यकता होगी; उससे 
अधिक नहों । गरीबों के सेवक श्रोर ट्रल्टी को जिस प्रकार रहना चाहिए 
उस प्रकार रहने के लिए उसे पर्याप्त साधन सुलभ होंगे। गाधी जी यह 
भी पूछना चाहेंगे कि क्या सीज़र की सरदारी जनता को मंजूर है ! हाँ, 
उन्हें ( गाधी जी को ) इस बात की कोई खास चिन्ता न होगी कि सीज्ञर 
की चमड़ी का रग क्या है, या वह किस जाति श्रोर सम्प्रदाय या वर्ग 
का है। अगर असली मुद्दों पर सन्तोषजनक उत्तरन मिह्तंगा तो फिर 
सीक्षर का नहीं पर सीजरवाद का--मीज़र प्रणाली का--विनाश करना 
होगा। सत्याग्रही का रगढ़ा श्रादमियों और व्यक्तियों से नहीं होता। 
उसका विरोध प्राणलियों और संस्थाओं के प्रति है | जब तक व्यक्ति किसी 
गलत प्रणाली का सचालन करने मे लगे रहेंगे और उसके साथ सहयोग 
करते रहेंगे तब्र तक उनका प्रतिरोध करना पड़ेगा | उनके प्रति जो विरोध 
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है वह उनके मशीन वा प्रणाली का एक पुर्ज़ा या हिस्सा होने की हैतियत 
से है, वह व्यक्तिगत विरोध नहीं है। अनुभव ने स्पष्ट कर दिया है कि 
हममें से सर्वोत्तम लोगो का व्यवहार उस हैसियत से प्रभावित होता है 
जो हम किसी प्रणाली में रखते हैं| हम जिस प्रणाली का पतरन्ध करते हैं 
यदि वह बुरी है तो हमारे आचरण के भी बरे होने की संभावना है| 
इसके अलाबा सत्ययह्दी यह भी मानता है कि अधिकारी जिस प्रणात्री को 
चला रहे हैं उसके वे खुद भी उसी प्रकार शिकार हैं जित प्रकार उस 
प्रणाली के बोक से कराहते हुए अ्रन्य लोग हैं । इसलिए वह व्यक्तिगत- 
रूप से उनके प्रति कोई दर्भावना नहीं रखता | 
पुराने लोगों ने बुराई के प्रति श्रप्नतिगेध की जो कल्पना की थी वह 
एक विशुद्ध आध्यात्मिक सिद्धान्त था | उसके द्वारा एक व्यक्ति का अपने 
बोर अपने कर्ता के प्रति जो कत॑व्य था उसका विधान किया गया था | 
एक सीमा तक उसने सामाजिक क्तंव्य का भी नियंत्रण किया परन्तु 
उसका समूहों के आचरण से कोई सम्बन्ध न था श्रौर था तो वहीं तक 
हाँ तक व्यक्ति उसे प्रभावित करते थे। पर सत्याग्रह में दोनों बातें हैं: 
वह एक्र व्यक्तिगत दायित्व है और साथ ही एक सामाजिक एवं राज- 
नीतिक कर्त्तव्य भी है | पुराने ढंग के अ्रप्रतिरोध में एक और भी बात 
थी | वह किसी धुष्ट शक्ति या अनीतिपूर्ण त्ता--फिर चाहे वह कुट्म् 
की हो या किसी सामाजिक, आर्थिक वा राजनीतिक ब्ग की क्े--के आ्रागे 
न भुकने के व्यक्ति के अधिकार का प्रतिपादन भी करता था। सत्याग्रह 
में *ह अधिकार तो सुरक्षित है ही, साथ ही वह इस श्रधिकार-रक्षण के 
निमित्त संयुक्त और सामूहिक कारवाई का विधान करता है| यह हिसी के 
व्यक्तिगत अधिकर की रक्षा और किसी के व्यक्तिगत विरोध तक ही सीमित 
नहों रद्द जाता बल्कि सामूहिक कारवाई करता है ओर यदि आवश्यकता होती 
है तो बुरो सामाजिक, आधिक या राजनीतिक प्रणाली का चलना श्रतंमव 
करके उतका श्रन्त कर देता है | इस सम्पूण' क्रम में हिंसा, ज़बद॑स्ती या 
बदले की भावना नहीं शेती बल्कि अपने कर्तव्य का पालन करने की मावना 
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होती है--इस कर्तव्य का पाजन करने की जो प्रणाली मनुष्य को 
पतन और ग़जामी की श्र ले जाती है उससे अपना सहयोग और समर्थन 
हय लेना चाहिए “इस तरह सामृद्षिक्ति कारंवाई के रूप में सत्मग्रह 
' की जो घारणा है वह उन सब लोगों का प्रतिगेष ओर विरोध करेगी जो 
बुरी प्रणाली का संचालन कर रहे हैं। यह अनिवार्य है। एक ऐसी 
विषम और जट्च दुनिया में, जहाँ लोगों के ह्वित सदा एक स्थान पर 
नहीं मिलते, ग्रिना फिसो सघव या विरोध के कर्तव्य का पालन नहीं 
किया जा सकता | फिर समू$-जीवन पर तो यह बात और भी लागू होती 
है। पर यह विरोध वा संबर्प उन आदमिया या दलों की सृष्टि नहीं है 
जा अपने नैतिक कर्तव्य का पाज्न करना चाहते हैं। और फिर जब 
कर्तव्य का पालन बिना किस दुर्मावना के सत्यमव ओर अहिसात्मक 
रीति से किया जाता है तो विरोधी श्रंगे की शिक्षायत नहीं कर सकता | 
उसे परिस्थिति से हु: जाने और इस प्रकार परीशानियों से अ्रथने को बचा 
लेने की छूट है। हाँ, यह तिल्कुल सम्भव है कि दो ऐसे व्यक्तियों या 
तमूड़ें मे अधर्ष उठ खडा हो, जो ईमानदारी के साथ जिसे वे अपना 
कतंव्य सममते हों उसके पालन में तयर हों | ऐसी हालत में एक सत्याग्रही 
अपनी लडाई को उच्चतर नेतिक घरावल पर पहुँचा देता है क्योंकि 
उसकी लड़ाई में कोई मूठ, धोका-फरेव, हिंसा या घुणा नहीं होती | 
पुराने ऋषेयों या नभियों की बुराई के प्रति अग्रतिरोध की जो 
धारणा थी उसमें विरोधी के छुधार का, उसके हृद्यखितेन का भी 
एक शक्तिमान तत्व निहित था | सत्याग्रह में भी यह तत्त वर्तमान है; 
अन्तर इतना ही है कि उसमें यह द्वीण रूप में है | समूह का और सर- 
कारी अधिकारियों का मन व्यक्तियों के मन की अ्रपेज्ञा नैतिक दृष्टि से 
कम विकसित और अ्रधिक यांत्रिक होता है | वह विवेक या नैतिक प्रभाव 
ते कम प्रभावित होता है। उसके लिए नेतिक या चैद्धिक श्रात्म-विश्लेषण 
कठिन होता है | आमतोर से व्यक्तिगत मन की अपेक्षा सामूहिक सन 
नेतिक वा वौद्धिक विकासे में खिछड़ा होता है। चूँकि समूहगत मन पर 
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सामूहिक निर्देशों का प्रभाव अ्रधिक होता है इसलिए अहंकार, उत्ते बना, 
क्रोध, ईर्ष्या, धुणा और प्रतिहिंसा को मावनाएँ उसे बहुत शप्र विच- 
लित श्रोर अ्रस्थिर कर देती हैं| कमी-कमी तो शंक्रा क्षेत्री हैं कि जिए 
श्र्थ में दम व्यक्ति के लिए 'मन शब्द का प्रयोग करते हैं उस श्रर्थ में 
समूह को मन छोता भी है वा नहीं | फिर भी उमृहगत था सरकारी मन 
जैसी किसी चीज़ का आभात तो होता है। सत्याग्रही जिस सफलता श्रौर 
सरलता के ताथ व्यक्ति के मन को प्रभावित कर सकता है उसी सफलता 
और सरलता के साथ इस सामूहिक मन को प्रभावित नहीं कर तकता। 
सामूहिक्र मन कही अधिक भौतिऋ और यांत्रिक होता है, इसलिए नैतिक 
श्रोर श्राध्यात्मिक अ्रपीलों के प्रति उतना परदशशील नहीं होता; इसका 
फारण बह है क्रि उसके कार्य प्रधानतया वाह्य होते हैं| फिर भी जिन 
लोगा ने सत्याग्रह को श्रमली रूप में कार्य करते देखा है उनकी आँखों 
से यह बात छिपी नक्षेगी कि उसे व्यक्तियों, और कमी-कमी महत्व- 
पूर्ण व्यक्तियों, के हृदय चदल जे हैं | इसके अलावा विरोधी दल में 
हिंसा का आश्रय लेने की स्फूर्त ठंडी पढ़ जाती है। उसके क्रोध श्रोर 
वैमनत्य को पनपने के लिए बहुत कम खाद्य-सामग्री मिलती है| म्रावः 
वह विवशतापूर्वक खाली दम में श्य पीटकर रह जाता हैं। पर्याप्त प्रति- 
रोघ न होने से उसके हाथ थक्र जाते हैं। फिर उन उदासीन-« 

निभक्ष--पोगों को शुभाकाज्ञा और उद्नुभूति से भी उसे द्ाथ धोना 

पड़ता है जिनकी सम्मति और नेतिक समर्थन सम्पूर्ण लम्बे संघर्षों में 

बहुत महत्वपूर्ण दिद्व होते हैं | उनकी शुभाकांज्ा श्रौर उहालुभूति सदैव 
सत्याग्रहदी के साथ होती है | इस प्रकार प्रतनत्ष वा अ्रप्नयक्ञ झम से हृदय 
विचलित ओर प्रभावित होता है। इ8 बारे में इस तथ्य की मी ध्यान 
रखना पढ़ता है कि एक सत्पाग्रही दल खुद उतना अहिसात्मके श्रौर 
अनावक्त, सत्यपूर्ण और पविन्न नहीं हो सकता जिंतना व्यत्तगत स्प्से 
एक सत्याप्रही हो सकता दे । इससे दृदय-यरित॑न के कैम में कुछ ने 
कुछ बाधा प्रातो ही है। 
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जो लोग सत्याग्रह के युद्व-कोरल को अव्यावह्र्कति मानते हैं उन्होंने 
इत विषय पर ठाक तंरद् से विचार नहीं किया है। यद्यपि प्राचीन 
और आधुनिक इतिहास में अहिसात्मक काररवाई के कुछ फुट्कर उदा- 
हरण मिलते हैं, यह मानना ही पड़ेगा कि गाधी जी के सलाग्रर कौ 
बहपना नई है। बहुत ही पखिवर्तित रूप में औद्योगिक क्षेत्र में उस पर 
अमल हुआ है। धोरे-योरे उसकी जड़ वह जम रही है। अन्तर्गष्रीय 
मामलों में मी यह वात लष्ट हो चुकी है कि अगर युद्ध का निराकरण 
करना है तो वह विनाश के बराबर तेज्ञ होते हुए अ्रस्तों- साधनों--मे 
संभव नहीं है। उस क्रम से शज्ल्रोकरण में वृद्धि होती दे श्र नये 
भय, नई धृणा और नये संघर्ष पैदा होते हैं | आ्राज तो बहुतेरे छोटे राष्ट्र 
ऐसे हैं जो सच्चाई के साथ युद्ध से दूर रहना चाहते हैं| फिर भी उन्हें 
शत्नों का ढेर लगाना पढ़ता है क्योंकि सघर्ष से छुटकारे का और कोई 
उपाय उन्हें कहीं उंभव दिखाई नहीं देता। वे प्रतिदृद्धिता की दौढ़ में 
पड़ जाते हैं, यद्यपि वे अच्छी तरह जानते हैं कि वे बढ़े और अ्रधिक 
साधन-समन्न राष्ट्रों के साथ संघ में सफल नहीं हो सकते | इस प्रकार 
हिंसा और धृणा द्वारा उततन्न दृषित जाल का दायण बढ़ता हो जाता 
है। यह दायरा साम्‌हिक घृणा ओर सामहिक हिंसा से कमी नहीं हट 
सकता; इसके लिए इनके अलावा किसी दूसरे उपाय की ही योजना 
करनी होगी । आज तो समूह-समयों में दुद्ध और ईसा के शब्द ही सत्य 
प्रतीव होते हैं | घृणा घृणा से नहीं, प्रेम से ही जीती जा सकती है। हिंसा 
हिंण से नहीं, अहिंसा से ही पराजित हो सकती है | 


नवीन योजना 


अपनी श्रद्धा और अपने देश की प्रतिमा की पसपराश्रों के अनुकूल 
ही गांधी जी विश्व-शान्ति के लिए. एक,उप्राय, एक योजना और एक 
तत्व-शान का निर्माण कर रहे हैं। उनका विश्वास है कि जिस प्रगतिशील 
अहिंग और सत्य ने व्यक्ति को उसके सामाजिक उम्जन्धों में समय बनाना 
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है उसे ही श्रन्तर्तामूहिक और अन्तर्राष्ट्रीय सब्नन्धों का भी मार्गदर्शन 
करना चाहिए | कोई समय ऐसा था कि व्यक्तिगत हिंसा कमी-कभी व्यक्ति 
की समत्यात्रों को हल कर देती थी । व्यक्तिगत प्रतिहिंसा के ज़रिये ही उसे 
न्याय प्राप्त करने की एकमात्र संभावना थीं। समाज-सुधारक और प्रवक्ता 
“-नत्री--ने इस क्षिसा का निय॑त्रण करने की चेश की। उसने श्रॉख 
के लिए श्राँख और दाँत के लिए दाँत का नियम बनाया| वह 
जानते थे कि अगर ऐसा नहीं किया जायगा तो लोग इससे भी बुर 
कर छोड़ेंगे | जब मानव-पशु कुछ ओर विकसित हुआ तो इस नियम 
का आचरण भी असन्तोषजनक हो उठा। एक समय इसने मानवता 
की सेवा की थी पर अर उसके थागे के विकास-कार्य में बाबक हो गया। 
इसलिए प्रगतिशील मानवता को 'आ्ॉव के लिए झ्ँख और ढाँत के 
लिए दाँत” वाले नियम की जगह कोई नया और उससे अधिक उपयोगी 
नियम खोज निकालना पढ़ा | आज आर कोई व्यक्ति इस नियम का 
प्रयोग करता है तो अपने ऊपर श्राफ़त मोल लेता है; उसके प्रति किये 
अन्यायों के दूर किये जाने की जगह उसके बचे-खुचे कुछ अ्रधिकार भी 
उसते छिन जाते हैं । ग्राज व्यक्तिगत अन्याय के निराकरण का एक 
स्मान-स्वीक्ृत ढंग ओर क्रम है; व्यक्ति को स्वय॑ बदला न लेकर इसके 
लिए कानून का सहारा लेना पढ़ता है | इसलिए वह पुराना नियम अब 
बेकार हो गया है ; वहुत दिन नहीं हुए कि किसी झूठी या सच्ची बात पर 
श्रगर किसी को लड़ लेने की चुनोतीं दी जाती थी और वह उसे स्वीकार 
घर लबता नहीं था तो उसका उपहास किया जाता था। चुनोती देनेवाला 
श्रोठों पर अपने विरोधी के बीरता के अभाव के प्रति व्यंग ओर उपहास 
की मुस्कान लिये मैदान से विदा होता था। आज सबम्य समाज में इस 
प्रकार की चुनौतियाँ नहीं दी जातीं | उन्हें बबर युग की प्रथा समझा जाता 
है, ्रोर न्याय्य होने पर भी, उसदा अवलम्बन लेने पर, लोग विरोध और 
दिरस्कार करते हैं श्रौर मामला तूल पाने पर राब्य की ओर से हत्तक्षेप 
और दण्ड का भी विधान करना पढ़ता है। 


अद्विता की ओर | ध्दरे 


सामूहिक श्रम्यायों के निराकरण के लिए भी पहले युद्ध ओर हिसा के 
नियम की जो भी उपयोगिता रही हो श्राज वे वांुनीय परिणाम उपध्यित 
करने में असमर्थ हैं। श्रतीत काल में हमारे उत्थान और सम्य बनने के 
क्रम में युद्ध की जो भी देन रही हो, आज तो वह केवल मानवता को 
पाशविक बनाता और घुणा तथा हिंसा के दायरे को बढ़ाता है। अब वह 
समूह को सम्य बनाने अथवा उसका विकास करने में अ्रसमर्थ है। आज 
तो बह उलय उसे पतनशील बनाता है और इस सामूहिक, संघटित, जीवन 
के पतन की बुरी एवं हानिकर प्रतिक्रिया व्यक्ति पर भी होती है। आज तो 
समूइ-सम्जन्धों के समुचित निर्माण, सामूहिक अन्यायों के निराकरण, सामू- 
हिक नीति के सदाचर्ण की स्वना ओर एक नवीन विश्व-व्यवस्था की 
सृष्टि की समस्याएँ इल करने में युद्ध बिलकुल अ्रतफत्, सिद्ध हुआ है । 


बोल्शेवी रास्ता 


बोह्शेविज्म और साम्यवाद युद्ध और हिंता-द्वारा, उत्नन्न समस्याग्रों 
को हल करने का दावा फरते हैं | किन्तु वे ज्ञिन साधनों, जिन श्रस्त्रों का 
प्रयोग करते हैं वे वही कूटनीति, घुणा, हिंसा और युद्ध के पुराने अ्र्र 
ओर साधन हैं। इसके अलावा साम्यवादी वर्ग-बिरोध और वर्ग-बुद्ध में 
आस्था रखते हैं । कम करने या ससक्ृत करने की जगह वे घृणा, विभाजन 
और विमेद को उत्तेजित करते और बढ़ाते है। उनका तक यह है 
कि वर्य-उंधर्ष और वर्ग-युद्ध तो वर्तमान समाज-व्यवस्था में निहित 
ही हैं और कोई वस्तुवादी उनकी उपेक्षा नहीं कर सकता | सत्याग्रह 
भी यथार्थवादिता पर आश्रित है। वह भी वर्ग-संघर्र और वर्गप्रतिदद- 
हिता को स्वीकार करता है। पर वह उन्हें बढ़ाने की जगह कम 
करने और दूर करने की कोशिश करता है | वह संसर्ग और सहयोग दी 
बाते ढूँदुता है। व्यक्तियों के व्यवहार में भी पारस्परिक प्रतिदवद्धिता और 
विरोध भावना होती है पर ऋषि-दष्य--सुधारक और प्रतिश्ववान 
राजनीहिश उनमें सहयोग और दोनों के हित-बिनदुओ को ढूँढ़ निकालता 
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है। वह बाहरी विरोधों के नीचे छिपी सामान्य मानवता पर कोर देता है | 
बह जोड़ने वाली बातों पर ज्ोर देता और उन्हें उपयोगी बनाने तथा 
संघथित करने का प्रयत्न करता है| वह विरोधों को बढ़ाने, उन पर ज़ोर 
देने या उनकी सृष्टि करने का काम अपने माये नहीं ओढ़ता। बल्कि 
जहाँ विभेद और विरोध होते हैं तहाँ भी वह व्यक्तियों से उनके भूल जाने 
ओर एक सम्य संघ-जीवन त्िताने के सामान्य कर्तव्य में सहयोग करने 
की अपील करता है | यही बात सत्याग्रई सामूहिक वा वर्ग-जीवन 
करता है। वह संयोग श्रोर सहयोग की बातें ढेँढ़ना है। उसकी अपील 
खामान्य मानवता के ऊपर आ्राश्रित होती है। जहाँ वह यह कार्य करने में 
असमथ रहता है, तहाँ वह समूह की ग़लतियाँ दूर करने के लिए सद्र्ष को 
नियंत्रित करने और उसे श्रह्टितात्मक एवं शान्तिय बनाने की चेश करता 
है । जझँ तक संभव होता है वह क्रोध श्रौर घृणा का निराकरण करने का 
यहन करता है। बह झूठे और विद्वेषपूर्ण प्रचार में भाग लेने से 
इन्कार करता है | वद शत्रु का कालिमापूर्ण चित्रण नहीं करता बलिकि 
विरोधी को भी सामान्य मनुष्यता का भेव देता है| उसकी निगाह में वह 
भी एक ग़लत प्रणाली का उठी तरह शिकार है निस तरह खुद उसके 
हाथ से ज्ञति उठाने वाले श्रोर इमीलिए उस प्रणानी का अ्रन्त कर देने 
की चेष्ट करने वाले दूसरे लोग हैं | इठीलिए उसमें व्यक्ति से व्यक्ति के 
रूप में, कोई विगेघ नहीं है; विरोध प्रणालियों से है जो उम्रय-वक्त के लाथ 
और खी-पुरुषों की अनेक पीढ़ियों के विक्षत कार्यो' के कारण दृषित होती 
गई हैं। आज जिनके हाथ में शक्ति है वे शायद ही उससे दूर माग 
सकते थे | अगर हम भी उनकी स्थिति में होते तो इस दुरी प्रयाली से 
बंधे होने के कारण चहुत संभवतः वही करते जो वे कर रहे हैं। 

पर साम्यवाद का ढंग जुदा है | वह ढेंढु-टेंह कर व्िमेद निकालता 
है, उनको बढ़ाता और उन पर ज़ोर देता है| प्राचीन जातियों वा उमाजों 
में जो सामान्य संस्कृति और भावनाएँ हैं उनकी उपेक्षा कर्ता है| एक 
मवीन और अधिक न्यायपूर्ण विश्व-ववध्या के निर्माण में घुणा और 


लटकन 
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हिंछा की समर्थता में उसका जो विश्वात है उसके कारण उसने 
प्रत्येक देश में परपर-विरोधी वर्गों की सृष्टि की है| सामात्य, उमयनिष्ठ 
तत्तों और देतुओं को घयया जाता, बल्कि उनकी उपेज्ञा की जाती है। 
वह एक बुरे पड़ोसी की माँति श्राचरण करता-है नो स्लरी-पुरुष के आर्थिक, 
सामाजिक और व्यै्िक मौलिक मेंदों को जानकर उन पर क्षोर देता है 
और इस प्रकार यह तक करते हुए कौटुम्बिक रंगढ़ों को बढ़ाता है कि 
भेद उसके पैदा किये हुए नहीं हैं बल्कि कुठ्चन में सदा से उनका अ्रत्तित्व 
रा है | एक अच्छे पड़ोसी का श्राचरण दूसरे ढंग का होता है। वह 
पति-पत्नी दोनों के सामान्य गुणों, सामान्य हितों पर ज़ोर देता है ओर सदा 
उन्हें धीरज रखने, एक दूसरे से सहयोग करने ओर एक दूसरे के प्रति 
सदुभाव रखने की सलाह देता है। श्राज बोल्शेविज्म मले पढ़ोती के 
स्थान पर बुरे पड़ोसी की माँति आचरण कर रहा है | 

उदाहर्णार्थ, अगर कोई व्यक्ति वा वर्ग भारत की दो मुख्य जञातियों- 
हिदू-मुतशमानों के बीच स्थित संघर्ष का अनुचित लाभ उठाकर मयड़े को 
बढ़ाता है तो उसके बारे में क्या ख्याल किया जायगा ! दोनों में सदियों से 
किसो न किसी रूप में संघर्ष तो रहा ही है। यह कहना तथ्य के विपरोत 
शोगा कि दोनों के नीच के मोजिक और अ्रमिट भेद केवल श्ार्थिक हैं। जो 
विभेद जन-समृद्दों की भावनाओं को उत्तेजित करते हैं, जब तक सम्राप्त नहीं 
हो जाते, वास्तविक विभेद हैं। उनकी उपेक्षा नहीं की जा सकती । उनको 
सुलकाना और सुसम्रद्ध करना पड़ेगा। भारत में हम उस आदमा की 
देशभक्ति ( फिर उसकी मनुष्यता की तो बात ही वया ) की प्रशंसा नहीं 
करेंगे जो हिंदू-मुत्लिम विरोध को बढ़ाता और उस पर बहुत ज़्यादा जोर 
देता है। और श्रगर कोई आदभी साचता है कि इन विशेधों को केवल 
हिंसा और छुरंचाज़ी से ठीक किया जा सकता है तो उसे हम एक खतरनाक, 
पागल या जन-समाज का शत्रु समझेंगे। भारत के दुर्भाग्य से हमार बीच 
ऐसे पागल और जन-शत्र्‌ मेंजूद हैं और अपने को यथायंवादी कहते हैं, 
क्योंकि व मौजूदा विरोध का स्वीकार करते एवं उन्हें बढ़ाने की कोशिश करते 
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हैं और यह सोचते हैं कि ऐसा करने से ही अन्तिम शान्ति स्थापित होगी। 
जहाँ लोग अपेक्षाकृत शान्ति से रह रहे हों वहाँ भी साम्यवाद उनके लिए 
उनके बीच के मौलिक और कभी न पटने वाल्ले, विभेद, संबप और 
शत्रुता को खोज निकालता है जिन्हे खोज निकालने में वे लोग खुद 
असमर्थ ये | कहा जाता है कि ऐसा अन्याय और ग़लदी की ओर ध्यान 
खींचने और एक प्रबल संघर्ष पेदा करके सम ठोल ठीक करने के लिए 
किया जाता है | एक सुधारक भी पीड़ित थोर दलित ल्लोगों के श्रन्तःकरण 
को उनके प्रति होने वाले श्रन्यायों के विरुद्ध उभारता है श्रोर एक उचित 
श्ौर न्यायपूर्ण व्यवश्था कायम करने की चेश करता है; लेकिन वह इसके 
लिए सामझस्य, शान्ति और प्रेम के उपायों को काम में लाता है। 
मानवता के सुधार का दावा करने वाल्ते बोल्शेविज्म ने अन्तर्वगीय विभेदों 
में सामझस्य पैदा करने का एक अजीब रास्ता ढेंढ़ा है--हिंसा ओर वर्ग- 
युद्ध का रास्ता | 
इसके परिणास 

(उनके फल्लों से तुम उन्हें पहचानोंगे ।! आशिक समध्या हल करने 
के लिए वोह्शेविज्म ने चाहे जो किया हो, शान्ति की समस्या वैसी ही 
उलमी हुई है। बल्कि इसने अन्तर्राष्ट्रीय युद्ध म॑ श्रान्तरिक संधर्ष की 
एक और कड़ी जोड़ दी है | इस संघ को विद्वेष और घुणा के निरन्तर 
प्रचार-द्वात जीवित रखा जाता है। बोह्शेविज़्म की सफलता के साथ 
आतन्तरिक संघर्ष के वतमान श्रन्तरराष्ट्रीय संघणों से भी अधिक खूनी और 
निर्दय होने की सभावना की जाती है । स्वयं रूस में क्या परिणाम हुआ 
है ! अपने वास्तविक व कह्पित शत्रु सखन्न मध्यवर्ग को नष्ट करने के 
बाद, आ्ान्ति खुद अपनी रम्तानों को, बल्कि अपने निर्माताओं ओर 
जमादाताश्रों को, निगल रही है | आज छुरा विपक्षियों के कलेजे में नहीं 
घुसता, अपने ही धमत्रन्धुओं के कलेजे का रक्तपान करता है| आज यह 
स्थिति है कि, शायद एक सम्पन्न मध्यवर्गों मावसंवादियों की क्रोधागिनि से 
बच जाय पर मतभेद प्रकट करने का साइस करने वाला एक माकसंवादी 
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बन्धु नहीं बच सकता | आज बोह्शेविक रूप साप्राज्यवादी और लुटेरे 
राष्ट्रों से गठ्नन्धन किये हुए है किन्तु वह अपने दल वालों में किसी 
प्रकार का मत-ल्वातंत्र्य सहन नहीं. कर सकता। ठीके वही हालत है जो 
सध्ययुगीन ईसाई चर्च ( धर्मसंत्र ) के अ्रधीन थी | जिनके दाथ में आज 
शक्ति है वे कद्रता का विधान करते हैं। जो कोई सत्य-सिद्धास्त की 
व्याडग के विषय में उनसे मतभेद रखता है वह घर्मच्युत एव पाखएडी है श्रोर 
उलीइन, दण्ड तथा विनाश के योग्य है। मध्ययुग में बहुत्तेरे ईसाई सन्त, 
अपने मत का प्रकाशन करने के कारण ही मौत के घाई उतार दिये गद्य 
यत्रपि उनके दशइदाताश्रों की अपेज्ञा उनके विजर ईसा के अधिक निकट 
एवं भ्नुकूल थे। इसका कारण यही था क्नि चर्च की सत्ता सन्‍्तों 
के हाथ में न थी। ब्राज बेह्शेविज्म मी वैसा ही आचरण कर रहा है। 
सच्चे माससंवादियों,साम्यवादियों और बोल्शेविकों को अपने विश्वास की 
कीमत अपने खून से चुकानी पढती है । 


इधर के ,साज्ों में, वक्ष जो मुकदमे हुए हैं वे 'ईनक्तिज़िशनः की 
याद दिलाते हैं। अन्तिम क्षण की अपराध-स्वोझतियाँ हमारे स्मृतिपट पर 
“इनक्रिज्रिशन! की अदालतों के चित्र स्पष्ट कर देती हैं। वे हमें टोना- 
टोटका करने वालियों और धर्मच्युत लोगों के मुकृदमों और दए्ड-ल्वरुप 
उनके जला दिये जाने की याद ताज़ी कर देती हैं।चर्च ने मी यहूदी 
और मुमल्मान को सहन कर लिया पर उस ईसाई सन्त को न छोड़ा 
नो उसके द्वारा प्रचारित धर्मान्धता के नियमों का पालन करने में असमर्थ 
रहा । अपनी लततंत्र श्रद्धा और विवेक के सहारे बाइबल से अपने जीवन 
के लिए प्रकाश प्रात्त कर लेना सबसे बड़ा पाप था। शुद्ध चर्च जो प्रकाश 
दे उम्ती को प्रहण करने का उसे अधिकार था। आज साम्पवाद की नई बाइ- 
बिल की व्याख्या रूप के नवीन धर्म के जोवित पतिनिधियों को करनी है | 
और ।बनक्रे हथ में उत्ता है उनसे अच्छा प्रतिनिधि दूसरा कौन हो सकता 
है ! देड़ो, कप! वे सफन्न नहों हुए हैं ! श्रगर उन्होंने सिद्धान्त को ठीफ न 


सममा होता या उनकी ठीक व्याख्या न की होती तो वे सफल कैसे होते ! 
एछ 
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इधर के वर्षो में अन्तरांध्ट्रीय राजनीति के क्षेत्र में ढूस की कूटनीति 
एुजीवादी देशों से कहीं अधिक गृह और जटिल रही है | वह सूक्ष्म, गुत्त और 
अवसखादिनी है| वह लुटेरों के सब के प्रति युद्ध की घोषणा के साथ 
आरभ हुई | और श्राज वह साम्राज्यवादी देशों से भी अ्रधिक संघ की 
गुहार लगाता है | रूम ने आरभ इस घोषणा के साथ किया कि केवल 
युद्ध के द्वारा ही विश्व की सहारा श्रमिक जनता को अवसर मिल सकता 
है | श्राज वह शांति में विश्वास रखता और शांति-प्रदर्शनों का सघटन 
करता है | उसे जानना चाहिए कि आज तो शांति वत॑मान स्थिति को 
कायम रखने पर ही रह-सकती है जितका अर यह है कि साम्राज्यवादी 
राष्ट्रों के पास उनकी दुष्कृषयों-द्वार कमाई मिल्कियत बनी रहेगी। शाति 
तो फेवल जो श्रनीतिपूर्ण स्थिति आज है उसी को बना रखने में है। पर 
आज अपनी आर्थिक प्रणाली को सुदृहु करने शोर युद्ध तथा विनाश के 
अस्थों--सापनों--को पूणण करने के लिए रूस को शांति की बड़ी 
श्रावश्यकता है | अ्रतः सभी के लिए शांति श्रच्छी चीज़ होनी चाहिए। 
प्रत्येक साम्यवादी शांति की उसो प्रकार दुह्ाई देता है जैसे पहले युद्ध की 
देता था। कोई भी आ्रादमी जो इस दृष्टिकोण को स्वीकार नहीं करता, 
धर्मघातक है। रुसियो ने समझ शिया कि अभी युद्ध का होना उसके वतमान 
राष्ट्रीय शासन और नीति के लिए झृत्यु-तुल्य होगा । इसलिए जिस युद्ध को 
पहले सार की स्वह्वण जनता के लिए सर्वा्तम अवसर माना जाता था 
आज उसो का वह (तरत्कार करता है | जिस खाद ओर तेज्ञों से रूस युद्ध के 
अत्न-शस्त्रों की ढेर लगा रहा है उसे देखकर शोषक पूजीवादी देशा को 
ईर्ष्या होगी । पेंजीवादी देशों को भाँति वह में इस विश्वास का अश्रमिनय 
करने की चेथ्य करता है कि 'युद्ध से ही युद्ध का श्रन्‍्त होगा |? जब दूसरे 
देश शोषण के लिए शस्त्र-हग्रह कर रहे हैं, तब रूख विश्व शान्त के 
लिए, शर्त्रों के ढेर लगा रहा है | यह तक महायुद्ध ( १६१४-१८ ) 
काल में मित्रराष्ट्रीद्वारा उपस्थित किये जाने वाले तकों का तरह है। 
उन्होने पिफ़ युद्ध का श्रन्त करने श्रौर शाति तथा प्रजातंत्र की स्थापना 


अहिंसा की ओर हहः 


के लिए जर्मनी से युद्ध किया था। आज पुंजीवादी देश निःशस्त्रीकस्ण वा 
शस्त्र-सन्यास के लिए ही शस्त्रों के ढेर लगा रहे हैं। रूस भी वैसा ही- 
कर रहा है। पर निष्ठावान लोगों का कहना है कि दोनों बातें एक नहीं 
हैं| दोनों में अन्तर है। रूस शाति और आत्म-स्तूण के लिए शत्र 
संग्रह कर रहा है; बाकी दुनिया आक्रमण और शोषण के उद्देश्य से 
बैग करती है | हमें भय है कि इस अन्तर का दर्शन केवल निष्ठावानों 
को ही होता है। जो दोल्षित नहीं हैं उन्हें तो बहुत कम अन्तर मालूम 
यड़ता है | पर शायद इसका कारण यह है कि वे नवीन दंद्ववाद को 


, मलीमाँति समसने में असमर्थ हैं| हमारा विश्वात तो यह है कि नतों 


आन्तरिक, न अ्रन्तर्गष्ट्रीय शाति के लिए यह ठीक रास्ता है--उस शाति 
के लिए जिसके बिना मानवता की और प्रगति असम्भव है | इतना ही 
नहीं मानवता को जो व्यक्तिगत श्रोर सामाजिक लाम हुए हैं, सामरिक 
हिंता के कारण वे भी उससे छिन जायेंगे । 

बोल्शेविज़्म न केवल वर्गहिंसा-द्वारा अन्तर्राष्ट्रीय युद्ध के समाप्त 
कर दिये जाने में विश्वास रखता है वह्कि उसका यह भी विश्वास है 
कि क्रान्ति की सेवा में किसी भी साधन का इस्तेमाल किया जा सकता 
है | कुछ भी पवित्र ओर अनुल्लंघनीय नहीं है | सफदता प्राप्त करने के 
लिए सब प्रकार के काम किये जा सकते हैं भ्लौर सब प्रकार के साधनों 
की सहायता ली जा सकती है | यदि सामाजिक और राजनीतिक सदा- 
चरणु--नीति--के बीच को खाई गहरी है, जैप्तो है भो, तो नया दर्शन 
उसे श्रौर बढ़ाने, और चोड़ी करने की कोशिश करता है) सफल्दा के 
सिवा श्रोर किसतो चोज़ का कोई मूल्य नहों है ओर हर एक चीज़ इसी 
इष्टि से जाँची जायगी। स्तालिन सफन्न हुआ है इससे उसकी न्याय- 
पूण्णता ज्ञादिर है। भातसक्नी और उसके अनुयायी असफल हो गये; इससे 
उनकी गलती प्रकट है | सफज्ञता ही शुद्धाचरण को एकमात्र कपौगी है। 
पूजीवादी जिन साथनों--जिन शल्लों का इस्तेमाल करता है, वोल्शेविज्ञम, 
भी उन्हीं को इस्तेमाल करना चाहता है | जब दो विरोधी एक डी तरह 
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के अस्त्रों से लड़ रहे हो तब स्भावतः वही जीतता है जिसके श्रस्त्रों की 
धार ज्यादा तेज हती है श्रोर जो उनका अ्रधिक विस्तृत निष्ठुर उपयोग 
कर सकता है। इसलिए इसमें कुछ ग्राश्वय की ब्रात नहीं है कि जो 
छाल् ओर साधन आज तक पज!वादे राज्यो द्वारा इस्तेमाल किये गये 
हैं उन्हें बोल्शेविज़्म अधिक विस्तत और निष्ठुर रूप से इस्तेमाल करता है | 
उनका दीष्तिमान-चवमकीला--त्रावरण उनकी विनाश को महत्तर शक्ति 
के बारे में हमारी आँखे चोधिया दे ओर हमें अन्धा बना दे, इसकी 
जरूरत नहीं। हर ज्षेत्र में, हर विभाग में साम्यवाद पुराने साधनों को 
मॉजकर अधिक पूर्ण करना चाहता है | वह अपने युद्ध के यंत्रों को 
अधिक वैशानिक श्रोर अधिक कुशल्ल बनाना चाहता है। आराम उसका 
दावा दे कि त्रिना किसी की सहायता के, अ्रपने सैनिक बल तथा तंघटन 
से शत्रु राष्ट्रों के किसी भी गुट का सफलतापूर्वक सामना कर सकता है। 
उसवा जावूस-विभाग अपने देश में और अपने देश के बाहर भी अ्रन्य 
देशों के जायूत विभागों की अपेज्ा कहीं श्रधिक कुशल और पूर्ण है। 
अपनी परिवर्तनशील नीतियों एवं विचारों के लिए अनुकूल वातावरण 
पैदा करने में घन पानी की तरह बहाया जाता है। उपकी प्रचार-प्रणाली 
पेंजीबादी देशों की अ्पेज्षा कहों श्रच्छी है। वह फासिप्त देशों से भी 
अच्छी है। पेजीवाद और फासिज्म तोपों की खूराक के रुप में व्यक्तियों 
का इस्तेमाल करते हैं; वोल्शेविज़्म मी अपने नागरिकों का उतनी ही 
स्वतंत्रता एवं निरदयता के साथ इसो रूप में दमन करता है। हाँ, वह 
इतना विश्वास जरूर करता है कि व्यक्ति का बल्निदान वह सामाजिक 
न्याय की स्थापना के लिए. कर रहा है। पर हर धर्म या सम्प्रदाय ऐसे ही 
विश्वास के साथ काम करता है। ईसाई धर्ममठ (चर्च) ने मान- 
बात्माओं की रक्षा ओर पृथ्वी पर ख्र्ग का राज्य स्थापित करने के लिए 
मानव शरीरों का विनाश किया। बील्शेविज््म भी नागरिक स्वतंत्रता का 
नाश इसीलिए करता है कि अन्त में उसे और श्रघिक सुहृद नींव पर 
स्थापित किया जाय । वह सैनिक सर्वाधिकारिता ( “डिब्टेट्रशिप' ) की 


अहिंसा की ओर की 


स्थापना करता है और उसे सर्वक्षण जनता की डिक्टेटरशशप कहता है। 
फिर भी इसके समर्थक और प्रचारक इन सब बातें के पीछे छिपे भ्रउत्य 
और दम्भ को देखने में असमर्थ रहते हैं। अउली रुत्ता तह अमिक 
बनता ( '्रोलेतरियत ) के हाथ में नहीं है बल्कि बोह्शेविक पार्ट के 
अधिकारियों के हाथ में है जो उतनी हो सुघटित है जितनी कोई भी 
फाहिस्त पार्टी हो सकती है | विशुद्ध और सरल श्रादमियों को श्राधुनिक 
परिषद में सजे ये पुराने समर्थन निस्तार प्रतोत होते है पर जो अ्रधानु- 
यायी हैं, जो अपने धरम में निष्ठावान हैं उन्हें ये इतने निश्चय-कारक 
मालूम पढ़ते हैं कि उनके लिए वे अपना और दूसरों का जीवन खतरे में 
डालने को तैयार हो जाते हैं। . ६ ९ 
सरल संकरा मांग 

गांधी जी इन सब बातों के विरदव हैं | वह युद्ध:द्वारा प्रयुक्त किये जाने 
वाले अ्रत्नों पे नहीं बल्कि शांतिपूण' साधनों द्वारा युद्ध का श्रन्त करना 
चाहते हैं। अपने साध्य--लक्ष्य--की प्राप्ति के लिए वह प्रत्येक साधन 
का उपयोग नहीं करते, न प्रत्येक साधन के उपयोग का समर्थन करते 
हैं। साध्य चाहे जितना प्रशसनीय--वाह्छनीय--हो, साधन की 
पविन्नता श्रावश्यक्र है| गाधी जी के लिए साधन उतना ही महत्तपर्ण 
है जितना साध्य, क्योंकि साधन ही साध्य को प्रभावित-व्राक्रात्त-- 
करते हैं। सन्द साधनों से प्राप्त साध्य वस्तुतः अन्दर से वह 
नहीं होता; बाहर से उसका रूप चाहे वैसा ही दिखाई दे। 
अशुद्ध साधनों के प्रयोग से उसकी आन्तरिक भावना और श्रमिव्यञ्षना 
बदल जाती है। इट्ली-अवीसीनियन युद्ध में रूत ने उतनी ही सीमा 
तक इटली के विरुद्ध प्रतिबन्ध लगाये जिस सीमा तक उन पेजीवादी राष्ट्रों 
ने लगाये, जो कमोवेश इटली की विजय के लिए उत्तरिठत ये | श्रौर 
उन प्रतिबरन्धों को हवने में भी रूस ने उतनी ही जल्दबाजी दिखाई 
जितनी दूसरे राष्ट्रो ने। जब तक युद्ध चला रूस खुले श्राम इटली को 
तेल भेजता रहा | ऐसा क्यों किया गया ! अपना बाहरी व्यापार-- 


१०२ गांधी-मर्ग 
निर्यात-बढ़ाने के लिए । गांवी के शासन में भारतीय राष्ट्र द्वाय णक 
निर्दय आक्रामक राष्ट्र को युद्ध-सामग्री भेजे जाने की कोई कल्पना भी 
नहीं कर सकता | गांधी श्रपने राष्ट्रबन्धुछों को ऐसी पाप की कमाई 
से हाथ धोने की शिक्षा देगा। हमारे आधुनिक मित्रो में अनेक को 
यह देखकर आश्चर्य होता है कि श्राज जब्र कांग्रेस के हाथ में कुछ 
शक्ति है तो आबकारी की आमदनी को किसानों के लिए आवश्यक 
सहायता देने तथा जन-शिक्षण में खरे करने की बजाय गांधी श्रामदनी 
'के इस बड़े श्रौर बहुते हुए स्लोत को नष्ट कर देना चाहता है। अपने 
देशबन्घुओ्रों के पतन की कीमत पर, या पाप की कमाई से, छुघार के 
अ्त्यावश्यक कार्य करने की जगह वह उन सत्र को स्थगित कर देने को 
तैयार है। वह समझता है कि श्रगर श्रावश्यक्ता पढ़े तो दूसरी दिशा में 
छुधागे का कार्य रोका जा सकता है पर मादकद्गव्य-निषेध का काम नहीं 
बंद किया जा सकता | उसके विचार मे चाहे लक्ष्य वा साध्य कितना ही 
भयत्कर हो, उसकी पूर्ति के लिए अनुचित और अनेतिक साधनों का 
समर्थन नहीं किया जा सकता । पर शराबखोरी तथा अन्य मादकद्रब्यों का 
प्रयोग बद करने में उसने श्राथिक दृष्टि से भी शायद ठीक दी हिसाब 
लगाया है | किसान शरात्र पर जो कुछ खर्च करता है उसका १० से १५४ 
सेकड़ा तक ही सरकार खोती है पर सादकद्रव्य निषेध से किसान जो कुछ 
खोता उसका श॒त-प्रतिशत उसके पास बच जाता है | अगर ऐसा न भी 
होता ओर किसान की आर्थिक हानि होती तो भी गांधी मादकंद्रव्य-निषेष 
पर उष्ी प्रकार क्षोर देता | वह एक नीतिवादी ( सदाचर्णवादी ) और 
विवेकवान राष्ट्रमीतिश हैं; इसीलिए जिन चीजों को पहले स्थान देना 
चाहिए, उन्हें दी पहला स्थान देते हैं | तुर्त लाभ का कोई प्रलोभन 
उन्हें सीधे ओर सेकरे मार्ग से हटा नहीं सकता | प्रायः कह गया है कि 
गांधी जी मारत की स्वतंत्रता की उतनी परवा नहीं करते जितना सत्य श्रोर 
अहिसा की करते हैं| यह एक ग़लत वक्तव्य है | गांधी को सत्य-अ्रहिग 
और भारतीय स्वतंत्रता के बीच कोई विरेधमाव नहीं दिखाई देता । हिला 


अहिसा ही ओर ररे 


और घोकाधड़ी से प्राप्त सतंत्रता, उनके विचार से, केवल नाम को--बाह्म 
रूप में ही--लवतत्रता होगी; उसकी अन्तामावना, उसके प्राण प्रयोग मे 
लाये गये अनेतिक श्रौर प्रतास्णापूर्य साधनों के कारण नष्ट हो चुके होंगे । 
असली स्वतत्रता केवल उन्हीं साधनों से प्राप्त की जा सकती है जो उतने 
ही पवित्र हों जितना साध्य उच्च और श्रेष्ठ है | 

इसलिए, जहाँ तक अन्तर्सामूहिक सदाचस्ण वा नीति का सम्बन्ध है 
गाघीवादी उपपत्ति और कर्म बेल्शेविज़्म की अपेक्षा कहीं #घिक अकास्य 
तकों पर आश्रित हैं। ऐतिहासिक दृष्टि से देखा जाय तो विश्व-शान्ति के 
लिए. उनका इल अधिक छुचिन्तित जान पड़ता है। श्राज संसार के सामने 
जो दो प्रधान समसयाएँ हैं, १, समूह था वर्म को रुभ्य एवं सदाचसणशील 
बनाने की, २. अन्तर्सामृहिक सम्बन्धों से हिंसा और युद्ध के निराकरण की, 
वे उनके ढग से इल दो सकेंगी, इसे भ्रम कोई निश्चित रूप से नहों 
कह सकता | इतना ही कह्व जा सकता है कि समत््या णी पडढ़, उसे: 
सममने का ढंग ठीक है | मानवीय इतिहास ओर मानवीय विकास द्वारा 
उसका श्रौचित्य छिद्ध है | पर यदि मानवन्जादि अपने को सुधास्ने पर 
तैयार न हो तो इस दुनिया में उत्य साघन और ठीक प्रयत्न भी वान्छित 
परिणामों को प्राप्ति में अठफल हो सकते हैं| उफलता तो ऋनुकूल 
परिश्थतियों की संघटना पर निर्भर करती है। फिर इसमें नागशनी 
चांतः--का भाग भी द्वोता है। गावी से पहले के अनेक महायुरुष 
अयने-अपने समय में अपने कार्यो में असफल हुए हैं; गांधी भी असफल 
हो सकता है | इन महापुरुषों की असफलताएँ वात्तविक की अ्रपेक्ञा गहय 
श्रधिक थीं। उनके प्रयत्नों से मानवता आगे बढ़ी | सम्कने को बात यह 
है कि अगर कोई दिद्धान्त मानवीय विकास के लिए उचित और आवश्यक 
है तो बार-बार की असफज्ञताओं के बावजूद मानवता को उसे अपनाना 
होगा अगर अमी तक की गई मानव-प्रगति को सुरक्षित रखना श्रौर 
आगे बढ़ाना है तो सामूहिक एवं अन्तर्तामूहिक सदाचरण ( नीति ) की 
समस्या इल करने के लिए मानव-जाति का गांधी जी की सत्य और श्रद्धा 
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की प्रणाली को स्वीकार करना ही पड़ेगा। ईर्ष्या, धोका-पढ़ी, वृणा, 
युद्ध, हिसा और पाधनों के प्रति लापरवाही से कमी ये समसस्‍्याएँ शल हो 
सकेगी, यह एक दराशा मात्र है। चाहे एक श्रेयत्कर विश्व-व्यवस्था के 
निर्माण में नैतिक साधनों को सफता न प्राप्त हो पर इतना तो निश्चित 
है कि प्रबंचना, हिंगा और युद्ध से यह दगिज़ नहीं दो सकता | ये पुराने 
अख्र जिस प्रकार व्यक्तिगत मोर सामाजिक सम्बन्धों में असफल हुए 
हैं उसी प्रकार राजनीतिक और श्रन्त्सामूहिक सम्बन्धों मे भी श्रस॒फल 
हुए हूं | 


काँग्रेस ओर वर्ग-युद्ध 


वाग्रेस का प्रस्ताव वर्गयुद्धः और 'समत्ति की ज्॒ब्ती' के बारे में को 
जाने वाली अ्रसंयत बातों की निन्‍दा करता है | उसमें "कांग्रेस समाजवादी? 
या ओर किसी सघट्त दल का हवाला नहीं है | संघटित 'प्रौर अ्रनुशासित 
दलों की श्रपनी नीति ओर श्रपने कार्य-क्रम होते हैं। इन्हें पूरी तरह वे 
कार्य-रुप में तमी परिणित करना चाइते हैं जब आवश्यक सत्ता श्रोर 
शासनयत्र पर प्रभुता वे प्राप्त कर लें । राज्य पर प्रभुता प्राप्त करने के बाद 
कोई सं्धाव्त दल यदि कानूनी और वैध उपायों से अपने कार्य-क्रम की 
पूति करता है तो कांग्रेस को उसमें कोई आपत्ति नहीं हो सकती--सिवाय - 
इसके कि श्रगर वह उसे श्रन्यायपूर्ण सममेगी वो सत्याग्रह करेगी | 
सत्ता प्राप्त करने ओर राजयंत्र अपने हाथ मे आने के बाद कांग्रेस खुद 
विशाल परिवर्तनों की कल्पना करती है | कांग्रेस को जो श्रापत्ति है वह 
स्फुट व्यक्तियों द्वारा वो जाने वाली असंयत, अनुत्तरदायरित्वपूर्ण णतों के 
सम्बन्ध भें है | 
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अतीत काल में जब-जब क्रान्तियाँ हुई हैं तब-तब व्यक्तियों और समूहों 
ने दूमरे व्यक्तियों और 0मूहों के डिलाफ़ शास्लदंत्र की सहायता लिये तिना 
अपने मन से, कार वाई करने में आगा-ीछा नहीं किया है । व्यक्तिगत और 
बर्ग-गत घुणा को बढाया गया जिससे कत्तेश्राम हुए श्रोर आतंक का राव्य 
स्थापित हुआ | ठीक ही कांग्रेस वर्ग-युद्ध पैदा करने वाले ऐसे वर्ग-होध क्के 
विरुद्ध है | इसका यह मतलब नहीं कि आ्राज वर्म-संघर्ष का जो अलित्व 
है और जिसका श्रस्तित्व शताब्दियों से रहा है, उसे स्वीकार करने में 
कांग्रेस असमथ है | सटा उसका प्रयल रहा है और श्रागे भी वराघर 
रहेगा कि वर्ग, जाति या सम्प्रदाय-गत उन सघर्षों का निराकरण करे जो 
किसी वग, जाति या सम्प्रदाय या सब मिलाकर राष्ट्र के लिए अन्याय- 
मूलक हैं| भारतीय राष्ट्र के विविध वर्गो' के बीच संघर्ष की इस स्वीकृति 
के कारण ही हमने इरिजन, खादी और ग्राम-उद्योग कार्य-क्रमों की कहाना 
की | पर यद्यपि कांग्रेस स्वार्थों या हितों के इस संयर्ध को स्वीकार करती 
है, वह उसे बहायेगी नहीं, न वह सन्ठुलन स्थापित बरने और उसके 
सिलहिले में वानून अपने हाथ में ले लेने के किसी व्यक्ति या समूह -- 
वर्ग--के ठावे का समर्थन करेगी | 

फिर कांग्रेस, प्रणाली और उस प्रणाल्ञों के इच्छित वा अनिच्छित, 
चेतन वा अचेतन अस्न रुप में काम श्राने वाले व्यक्तियों में भेद मानती 
है। जहाँ कांग्रेस किसी अद्वितकर और अ्रन्यायपूर्ण प्रणाली का अन्त 
करने में अपनी उुणूर्ण शक्ति छगा देगी तहाँ वह व्यक्तियों को तब तक 
तंग और दरिडित न करेगी जब तक उनके कार्य पाशविक अ्रथवा कानन- 
विरोधी न हों इसलिए वह किसी व्यक्ति वा समूह से व्यक्तिगत, असंघसित 
चदला लेने का पूरी तौर पर विरोध करेंगे | अतीत में इस प्रकार कौ प्रति- 
हिंसा ने अनेक यशस्विनी क्रान्तियों के इतिहास को अ्रपमानित--- 
दूषित--किया है। चूँकि कांग्रेस की नीति अहिंसा है इ्सालए उसे 
प्रणाली और व्यक्तियों में विभेद करना ही पड़ेगा | सिवाय कानूनी क्रम 
के और किसी हिंसक उपाय से व्यक्तियों पर हाथ न लगाने की उसबी 
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प्रतिशा है | इसलिए भार से!ही वर्ग-द्वंघ और वर्ग-युद्ध की हरएक बात 
का उसे विरोध करना ही है । 

जायदाद की जुब्ती का मामला भी इसो आधार पर आश्रित है। 
कांग्रेस के पाउ इतना सममने की बुद्धि है कि सम्य समाज में, श्रन्तोगत्ा, 
सम्पूर्ण जान-गल पर ग़ज्य का अधिकार है। कल्पित सामाजिक 
उद्देश्यों की सिद्धि के लिए राब्य-द्वाता तराचर इनकी माँग होती 
रइती है| राब्य में कुछ ऐसे मी जुर्म हैं जिनमें जायदाव-जन्ती, 
यहाँ तक कि मृत्यु, का दए्ड दिया जाता है। यदि राज्य का अपने 
नागरिकों के जान-माल पर अधिकार न हा तो ऐसे दु्डों के कास्ण 
उसका व्यक्तियों एवं समूहों से वरावर झगड़ा और संधर्ष होता रहे। 
युद्ध के समय हर राज्य अपनी प्रजा को अनेक श्रेणियों को समाज 
की रक्षा या भलाई के लिए श्रपने प्राण भेंट करने का आदेश करता 
है | अनिवार्य सैनिक मरतो ओर अनित्रार्य सैनिक सेवा का नियम भी 
चलता है| समत्ति अथव्रा जायदाद के लिए भी यही वात है| लडाई 
की गत छोड़ दें ता भो सामान्य समय में प्रत्येक राज्य निजी समत्ति छा 
कुछ न कुछ अंश टेक्से--करों---के रूप में छीन ही लेता है। असाधारण 
समय में तो सब कुछ, जितकी 3से आवश्यकता होती हैं, हरजाना देकर या 
बिना इरजाना दिये भी, अ्रयन अधिकार मे ले लेता है। यह सत्र क्षब्तो 
के नाम पर नहीं होता; एक संबरित सत्ता ह्वाग देश के कानन के अनुन 
सार टेक्त लगाने के रूप में होता है। कोई, एक ज्ुण के लिए भी 
निजी समत्ति की इस प्रकार की जञन्ती की आवश्यकता में सन्देद नहीं 
रखता । यही क्यों, उपयत्ति--थियरो, पिद्दान्त तो यह है कि सम्पूर्ण समत्ति 
राज्य की कृति--राज्य को पैदा की हुई है और प्राकृतिक अवस्था में कोई 
निजी समत्ति नहीं होती, न हो सकती है | चैंकि राज्य, फिर चाहे उतका 
रुप कुछ भी हो, सम्पूण निजी समत्ति का जनक है, इसलिए अन्तिम 
अवस्था में वही उसका स्वामी मी है। आमतोर से अपने इस खामित् 
का वह पूर्णतः या अत्यक्ष रुप में प्रयोग नहीं करता; पर ,उतका कारण 
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यह नहीं है कि अधिकार व्यक्तियों का है वल्कि इसलिए कि अपनी 
सुविधा तथा सामाजिक लक्ष्य के श्रनुसार राज्य ने व्यक्तियों द्वार भौतिक 
बल्तुश्रों तथा अधिकारों पर कब्जा किये जाने और उस कब्जे को कायम 
रखने की एक विशेष प्रणाली को समृणं जनता वा समाज के लिए 
हितकर मान लिया है। बहुत से संब्रध्ति राज्य तो नागरिकों को, इस 
सम्बन्ध में अपने ऊपर मुकदमा चलाने का भी अधिकार देते हैं। यह 
हो सकता है कि एक विशेष प्रणाली को चलाने में, सर्वताधारण के हित 
के लक्ष्य की भली-माँति पूर्ति न हो । उससे अच्छी योजनाएँ हो सकती 
हैं पर जत्र तक चज्नती है, राज्य-विशेष अपनी ही प्रणाली, अपने ही 
प्रबन्ध को सर्वोत्तम उमसता हे, या कम से कम इतना मानता है कि 
यद्यपि वह परिपूर्ण नहीं है फिर भी उसमें कोई परिवर्तन करना 
भयावह होगा | 

गजनीति में राज्य की परिभाषा यह है कि 5ह अपने आन्तरिक रुप में 
या अपनी सीमा में सर्वशक्तिमान है । यह संभव है कि राज्य अपने तालये 
की पूरति के लिए, ही इस सब सत्ता का हर समय प्रयोग न करे | वह अपनी 
सीमा के श्रन्तगंत श्रपनी सांसारिक सवंशक्तिमानता के कतिपय अंशों 
को व्यक्तियों, वर्गों, संघो श्रथवा स्थानीय संस्थात्ं के हवाले कर दे” 
सकता है पर राज्य के रूप में अपनी विशेष छाप का विनाश किये बिना, 
अपनी सत्ता का कोई अश श्थायी रूप से हर्गिज नहीं छोड़ सकता | वैसा 
करने पर अपनी सीमा में सर्वोच्च वर्ग के रूप में उसका जो स्थान है 
उसका लोप हो जायगा। इस तथ्य की स्वीकृति राष्ट्रसंध के आधारभूत 
दिद्वान्तों में से एक है | यदि वह इमे स्वीकार न करता ता कोई राष्ट्र 
उसका सदस्य न बनता | 

मारत के किसी मी राजनीतिक दल की तरह कांग्रेस भो जानती है 
कि भावी श्रर्थनीति को स्रचित रूप देने में उस समय की नवीन 
परिस्थितियों के अनुकूल राष्ट्र की सेवा के लिए उसे व्यक्तियों और वर्गों 
के अनेक अधिकार छीनने पढ़ेंगे। कराची अधिवेशन में पास हुए. 
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4भौतिक, अधिकार और आर्थिक कार्य-क्रम! वाले प्रस्ताव में इस प्रकार 
का एक बढ़ा कार्य-क्रम उसने स्वीकार किया है | अ्रधिकार छीनने में वह 
हर्जाना दे सकती है और नहीं भी दे सकती | यदि कोई राज्य सममता 
है कि किसी व्यक्ति वा वर्ग द्वारा अतीत काल में किसी अधिकार का उप- 
भोग श्रनुचित रीति से किया गया है या उस पर किये गये परिश्रम का 
काफ़ी मुश्नावज़ा अब तक उसे मिल चुका है तो वह इर्जाना देने के 
लिए वाध्य नहीं है | कांग्रेस जानती है कि यह सब, और इसके श्रलावा 
और भी बहुनेरे काम, जो राज्य को सावंजनिक हित के लिए फरने 
पढ़ते हैं, उसे करने पड़े'गे | अ्रपने इस कर्तब्य-पालन में वह स्थापित 
स्वार्थों के किसी विचार से न इटेगी | वह भारत के कथित राष्ट्रीय ऋण! 
की प्रत्येक मठ की जाँच करेगी। इसी प्रकार वह प्रत्येक मारतीय स्थापित 
स्वार्थ की जाँच करेगी-«फिर चाहे वह जिस प्रकार, अवधि ओर काह- 
निक पवित्रता का स्वार्थ हो | जन-हित ही इस स्याव की कसौटी होगा | 
तिस पर काम्रेस ने अपनी सहानुभूतियों को कमी गुप्त नहीं रखा। जो 
स्वार्थ भारत की स्व-सामान्य जनता के हितों के विरुद्ध हैं उन्हें मिटना 
ही होगा | गांधी के पथ-प्रदर्शन में खराज की जिस योजना की उसने 
कल्पना की है उसमें इसके सिवा दूसरी कतौठी के लिए स्थान नहीं है। 
हर स्वार्थ को कोटि-कोटि श्रमिक भूखी जनता की भलाई के अनुकूल 
अपने को ढालना ही पड़ेगा | इसो तथ्य के कारण बढुतेरे देशी स्थापित 
स्वार्थ कांग्रेस से आँख मिलाने में मोपते हैं। 
यद्पि कांग्रेस इन सब बातों में विश्वास रखती है पर साथ ही सम्पत्ति 
की क्ब्ती के सम्बन्ध में असंयत ओर अनुत्तरदायी बातों को निरुत्साहित 
भो करती है। उदाहरण के लिए बह व्यक्तिगत काश्तकारों या काश्तकारो के 
दल्ल-द्वारा ज्ञमीन पर अधिकार कर लेने को सहन न करेगी। इसी प्रकार यदि 
वह सावंजनिक कल्याण का संरक्षक होने के श्रपने दावे श्रौर श्रपनी नामवरी 
की रक्या करना चाहती है तो मिलन के मजूरों द्वार किसी मिल्न पर कब्जा 
“किये जाने को वह बर्दाश्त न करेगी। अतीत काल में, क्रान्तियों में, 


कांग्रेस और समानवाद १०६ 


यह सब हुआ है जिसका स्थायी वा श्रस्थायी परिणास उन राष्ट्रों के लिए 
इतना भग्रावह हुश्रा कि उनके छुरे असर को दूर करने में उन्हें वर्षो 
तक कष्ट और त्याग का जीवन विलना पडा, वर्षों तक उन्हें इर तरह 
की अव्यवस्था हहन करनी पढ़ी । इसलिए भारतीय राष्ट्र और मारतीय कांग्रेस 
का ज़ब्ती की अरसंयत बातों को उच्तेजन न देने का निर्णय उचित ही है| 
ऐसी अ्रसंयत बातों से कितान और मज्ूर के मन में कूठो राजनीतिक और 
श्रर्थिक घारयाएँ और आशाएँ उतन्न होंगी | सम्पूर्ण ुधटित समाजों 
में राजनीतिक और कानूनों अधिकार दूषणों और गलतियों के निराकरण 
का कोई न कोई क्रम निश्चित कर लेते हैं | इन गलतियों को दूर करने का 
कार्य व्यक्तिगत, अ्रसंघटित, अव्यवस्थित औ्रौर अ्रशानपूर्ण प्रयलों के 
भरोसे नहीं छोड़ा जा सक्ता। उसके लिए कोई ढंग, कोई प्रणाली 
दोनो चाहिए, । इसोलिए कांग्रेस ने विधान परिषद की धारणा को स्वीकार 
किया श्रौर बढ़ाया । 

--१६३४, बम्बई के खुले भ्रधिवेशन में ] 


न्‍सकनम>मकनकाओ.3#मपापापाननइनक, 
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इमें घुडक कर कह जाता है कि “जैसा हर स्कूली विद्यार्थों को जानना 
चाहिए, समाजवाद एक ऐसी आ्रार्थिक उपणत्ति ( थियरी ) है जो संतार 
को परीशान करनेवाली समस्याश्रों को समझने ओर हल करने का प्रयत्न 
करतों है ।!# पर एक स्कूली बालक इन निद्देष से दिखने वाले शब्दों का 


इस ख्षेस के सव उद्धुतांश एं० जवाइर ताज के (३३३६ में दिखे) 
लेख से द्विये गये हैं । 
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"पूरा तालय॑ सममे बिना भी परिभाषा जान सकता है । परिभाषा दो बातों 
में से एक की ओर निर्देश करती है; या तो (१) हमारे इस छोटे विश्व 
को परीशान करनेवाली सभी समस्याएँ श्रार्थिक हैं और तिफ आर्थिक 
सम्बन्धों के कारण पैदा होती हैं, या (२) मानवीय समस्याएँ भी हैं, जो 
यद्यपि हमारे आधिक सम्बन्धों से कमोवेश प्रभावित होती हैं पर उनकी 
सीमा पार कर जाती हैं औ्ौर श्रपेत्ञाइत अलग श्रपनी स्थिति रखती हैं 
"तथा शुद्ध ग्राथिक समाधान की भश्रपेज्ञा दूसरे हल चाहती हैं | 
पहले मामले में, सम्पूण' मानत्रीय सम्बन्ध, प्रत्यक्ष या अ्रप्रत्यज्ञ रूप 
से, समाज के आ्राधिक ढॉँचा (निर्माण) के परिणाम हैं। सांध्कृतिक और 
आध्यात्मिक मूह्नयों की ता बात ह। वया, सम्यूण! भौतिक, बौद्धिक, नैतिक 
और कल्लागत मूल्य श्राथिक शक्तियों-हारा नियत्रित होते हैं। अ्रगर यह 
बात सही है तो समाजवाद कोर आ्िक सिद्धान्त नहीं रह जाता बहिक 
, प्रकार के भम्पूर्ण जीवन से सम्बन्धित विचार और कार्य की एक 
दाशंनिक प्रणाली का रूप ग्रहण कर लता है | इस हैसियत. से मानवता 
-द्वाग अब त5 ग्रदरण किये हुए श्राधारभूत मूल्यों का पुनमृल्याड्ुन करना 
उसके लिए श्रावश्यक्र हे | दूसरा निर्देश लें और यह मानें कि संसार की 
समस्याएं न तो शुद्ध आिक हैं, न अ्र्थ-प्रधान हैं तो समाजवाद केवल 
एक आिक उपपत्ति बन जाता है। तब सानवजीवन और कार्य के एक 
अंश मात्र से फिर चाहे वह श्रंश कितना ही महत्वपूर्ण क्यों न हो, उसका 
सम्बन्ध श्राता है जिसका प्रभाव जीवन के अन्य सम्बन्धित ज्षेत्रों में भी 
पड़ता है। तब वह एक जीवन-दर्शन होने का दावा नहीं कर सकता, ने 
बह ससार को परीशान करनेवाली सम्पूर्ण बुराइयों का समाधान ही उपस्थित 
कर सकता है | उस हालत में आधारभूत मूल्यों का बदला जाना या बहुत 
अधिक प्रभावित होना आवश्यक नहीं है; हाँ, विकास के अदृश्य क्रम से 
उनमें परिवर्तन हो सकता है। हे 
इसलिए, चिन्तन को स्पष्ट करने और कार्य को विवेकसम्मत बनाने के 
(लिए, एक सच्चा जिशासु यह पूछने की हिम्मत कर सकता है 'कि श्रमुक 
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समात्रवादी इन दो दृष्टिकोण में से किसे ग्रहण करता दे । अगर यह संष्ट 
नहीं कर दिया गया वो इससे प्रम और गढ़बढ़ी हो सकती है। उस द्वालत 
में वदि उसके छाप के समाजवाद को कुछ दूसरे प्रकार को समझ लिया 
जाय तो समाजवादी शिकायत नहीं कर सकता। 
फिर अगर कोई उपपत्ति--'थियरीः--पंसार को परीशान करनेवाली 
(कुछ! नहीं बल्कि सभी समत्याओं को हल करने का दावा करती है या 
यदि वह “सामाजिक पुनगंठन! का लक्ष्य स्ख॒ती है, भर पुन; यदि उसकी 
धकड़ मार्क्सवादीः है और अपने साथ वह सुपरिमाषित और स्वीकृत 
वैज्ञानिक' विशेषण लगाती है तो उससे यही स्वाभाविक निष्क निकलता 
है कि जिसे प्रचल्लित मत या कद्टरपंथ विशुद्ध वा मुख्यतः आर्थिक मूल्य 
मानता है वही नहीं वलिक सभी प्रकार के मूल्य ओर सम्यूण जीवन ही 
ढल्ाई पात्र में उत्र॒ल रहा है। सम्पूर्ण मानवजीवन का परीक्षण हो रहा 
है, और पृथ्वी पर एक नई जमीन श्र नया श्रासमान (निश्चय ही ऐति- 
हवातिक भविष्य में) उत्पन्न करने की चेष्टा हो रही है | बोल्शेविकों की ओर 
- और उनके द्वारा ठीक यही दावा किया जाता है। उन्होंने मानव चन्तन 
और कार्य के प्रत्येक क्षेत्र में क्रान्त उपस्थित कर दी है | व्यक्तितत और 
कौठुम्बिक सखन्ध, सन्तानोत्यादन और शिशु-संवर्द्धन, अध्यापन और 
शिक्षण, कला और विज्ञान, साहित्य और दर्शन, नीतिशास्त्र श्रौर मनो- 
विज्ञान, सामानिक, राजनीतिक और |अआधिक धारणाएं, और सम्बन्ध, समी 
बदल गये हैं। न केग्ज्ञ प्राचीन व्यवस्था बल्कि सभी प्राचीन मूल्य भी 
पूरी तौर पर उलतव-प्ञट गये हैं। बिल्कुल नवीन मनोविज्ञान के साथ एक 
नृतन मानवन्मन के निर्माण का उपक्रम चल्न रद्द है। 
वैज्ञानिक्र समाजवाद के नाम पर किये जाने वाले ये सब दावे अगर 
सही हैं तो इसमें कोई आश्चर्य नहीं कि कुछ लोग जिनकी निश्ठा एकदम 
से नष्ट नहीं हो गई है, आशका से मर उठते हैं। वे उसकी प्रतंगबवश्च 
चर्चा से नहीं वल्कि जिस ज़ोरार ढंग से और मानव-्जाति के कशें के एक- 
मात्र समाधान के रूप में उमाजवाद और विशेषतः उठके एक विशेष रूप 
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को देश के सामने वरार-च्ार उपस्वित किया जाग है उसे कारण आशंकित 
होते ह | इतना ही नहीं, कद जाता है कि ऐतिहासिक आवश्यकता के 
कार्य वह--उम्ताजवाद--हम पर आरोपित है और जो उसकी श्रावश्यक्रता 
और अनिवाय्यता का अनुभव नहां करते, वे पुराणों कर प्रतिक्रिया- 
वादी हैं ।- 

इसमें कोई सन्देह नहीं द्वि मारद में ओर दमरे देशों में भी समाज- 


सह्यवताग्रात्त वा अवैतनिक, एजेंट हैं। वे न केवल समाजवाद के विरुद्ध 
ईं बल्कि उन उत्र हुघारों के विदद्ध हैं जो पृथ्वी के दीन-हन शोपित जनों 
के साथ किसी सीमा तक न्याय करने के लिए उपत्थित क्रिया जाता है। 

पर आलोचओं की इन दानों श्रेणियों के एक उमरक्त लेना तुघारक 
और प्रतिक्रियावादी मित्र ओर शत्रु को एक मान लेने--जैठ है | इंठ 
प्रकार का अन व्यर्थ ही उन लोगा को दुर्बल कर देगा जो न्याय और 
खतंत्रता के लिए लड़ रहे हैं | 

3 थ्र > 

“यह स्पष्ट है कि हमें राजर्नातिक्न प्रश्न, भारतीय सतंत्रता, पर अपना 
ध्यान केन्द्रित करना चाहिए “* “ *“तत वह समाजवाद की बात क्यों १ * 
समाजवाद दृष्टिकोण राजनीतिक बुद्ध में सहायक होता है।यह हमें अतु- 
भव कराता है कि (साम्राजिक विप्रयों के अलावा भी) सतत्ठा के असली 
राजनीतिक तत्त्व क्या होने चाहिएँ |? 

यह ठीक है कि समानवादी दृष्टिकोण खदत्रता के राजनीतिक तत्तों का 
अनुभव करने नें हमारी सहायता करदा है | पर नम्नतापूर्वक यह वात कही 
जा सकती है कि समाजवादी दृष्टिकोण ओर समाजवाद एक ही दीक़ नहीं 
हैं। समाजवादी दृष्टिकोण उतर समत्याएँ. हल करने का दावा नहीं करता | 
वह समाजवार द्वारा प्रमाव्रित है पर अपने को वैज्ञानिक समाजवाद के नाम 
ले नहीं पुकारता, न वह आवश्यक रूप से मादर्स का अनुगमन करता है | 
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संभव है. उसे मावर्स तथा उसके साथियों से श्कूति प्राप्त हुई हो, संभव है 
वह वैज्ञानिक-समाजशास्त्रीय तथा आधिक श्रध्यवन पर आश्रित हो पर 
वह किसी खास प्रकार का समाजवाद नहीं है। ठसमें सुधारकता है| वह 
किप्ी व्यक्ति या समूह के समूूर्ण जीवन को नियंत्रित करने का दावा नहीं 
करता | वह मुख्यतः श्ौर प्रधानत; व्यक्तियों के आधिक सम्बन्धों में परि- 
वर्तन पैदा करता है। इसीलिए अनेक स्थानों पर वह पुराणपंथी दलो एवं 
सरकारों द्वारा भी अपनाया गया है | यदि समाजवादी दृष्टिकोण का यही 
अभिप्राय है तो मेस कहना है कि वह कांग्रेस की नीतियों ओर कार्यक्रमों में 
निहित है | इसके लिए गोलमेज परिषद में गांधी जो के माषण के अंतिम 
वाक्‍्यों के। उद्धृत कर देना या १६२४ के प्रीष्म में भारतीय कांग्रेस- 

कमेटो के बम्मरं अधिवेशन में पास प्रत्ताव* की ओर इशारा कर देना 
मात्र काफी है [४४ *** 


$. “इन सब के ठपर कांग्रेछ, तत्त्र रूप में,'देश के पुक कोने से दूधरे 
कोने तक फैले हुए सात लाख गाँवों में बसे के टि कोटि मूक और 
अधभूखे प्राणियों का प्रतिनिधित्व करतो है--फिर चाहे वे त्रिथिश 
भारत के हों या देशां राज्यों के । क्षांग्रेस की राय है कि जिय भी 
स्वार्थ को चक्षण दिया ज्ञाय उप्ते इध्त क्ोडि-क्रोटि बनता के 
हितों के नियंत्रण में चक्षना होगा। इशप्लीद्धिए आप कप्ी-झसी 
विभिन्न झ्वितों में सघप होता देखते हैं । और अगर कोई सच्चा 
सधप उपस्थित हुशआ्रा तो मुझे कांग्रेस के नाम पर यह हदये में कोई 
हिचकिचाहट नहीं कि क्ंग्रेप इन कोटि-कोटि मूक प्राणियों के द्वितों 
को रक्षा के लिए किसी मी हित और स्वार्थ की बत्नि दे देगी। ” 

* इस कप्तेटी की राय में भारतीय जनता की भोपण गरीदी भर 
अभाव का कारण केवल भारत का विदेशी शोपण ही नहीं है 
बिक समाज की वह अर्थव्यवस्था भी है जिसका धसर्थन विदेशी 


शासक इसलिए करते हैं. कि उनका शोपण बारो रहे । इसलिए 
प्र 


मा] 


श्श्ड गांधी-मार्ग 


१६२६ के प्रस्ताव में 'वर्तमान आर्थिक तथा सामाजिक निर्माण की 
भीषण विषमताश्रों के दूर करनेवाले क्रांतिकारी परिवतनों! की बात कही 
गई है। इस प्रस्ताव को पास करने के कारण “यह कहना कि कांग्रेस 
समाजवादी हो गई है, वाहियात बात है |” यह बिल्कुल सच है | पर यदि 
यह सच है तो अपने परिणाम एवं गुण-व्यंजक तत्तों में समाजवाद कुछ 
दूसरा ही पदार्थ होगा | यही समाजवाद है जिसके कारण हमारी सेना के 
डुकड़े हो जाने और उस राजनीतिक प्रश्न से हमारा ध्यान हट जाने की 
संभावना है जिस पर कंग्रेस श्रौर गांधी जी बराबर ज़ोर देते रहे हैं।, पर 
इसका मतलब समाजवाद का तख़मीना लगाना नहीं है। इसका मतलब 
इतना हो है कि फिलहाल काग्रेस ने कुछ ऐसे प्रस्ताव श्रौर सुधार हमारे 
सामने रखे हैं जिन्हें समाजवादी” कहा जाने लगा है पर जिनका कथित 
समाजवाद से कोई सम्बन्ध नहीं है । आज वह मुख्यतः राजनीतिक प्रश्न 
को हल करने का प्रयत्न करती श्रौर उसी पर ज़ोर देती है। वह आधिक 
सुधार की उपेक्षा नहीं करती | पर उसने आर्थिक जीवन का नियंत्रण करने 
वाले समाजवादी पिद्धान्तों को स्वीकार नहीं किया है। राजनीतिक लड़ाई 
के खात्मे के बांद कांग्रेस क्या करेगी, यह भी उसने विधान परिषद्‌ वाली 
बात स्वीकार करके स्पष्ट कर दिया है। 

ञ >८ ८ 


“यह आवश्यक नहीं कि हम माक्स की महानता या सामानिक 
व्यागर-सम्बन्धी खोज में इतिहास के प्रति उसकी व्याख्या-विधि की भेष्ठता 
से इन्कार करें | हम मावर्स और उसके |जीवन-कार्य की प्रशंसा, उसके 
सम्पूर्ण निःकर्षों को माने बिना भी, कर सकते हैं। विज्ञान सत्य के शोध 


इस गरौबी झौर भाव को दूर करने भ्रौर मारतौय जन-पमूद की 
अवस्था सुधारने के उद्देश से समाज के अधिक और सामानिक 
निर्माण में क्रंतिकारी परिचतन करता भौर गहरी विषमताओं का 
निराकरण करना पावश्यक है। ? " 
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की विधि वा क्रम है। उस क्रम के परिणाम भी उपके अन्तर्गत हैं। एक 
आदमी शोध की विधि-विशेष या ऋम-विशेष को सहदी मानता है तो उसके 
लिए आवश्यक नहीं कि एक विशेष शोधक उस विधि से जिन परिणामों 
पर पहुँचा है उन सब को मी वह ठीक मान ले | भौतिक विज्ञान के समी 
क्षेत्रों में यह बात सत्य है | पर सामाजिक विज्ञानों में यह और भी सत्य है 
क्योंकि उनमें शोध के क्षेत्र कहों अधिक विस्तृत हैं और शोधक की इच्छा- 
नुगर प्रयोग न किये जा सकते है, न उन्हें बहुत ज्यादा बढ़ाया ही जा 
सकता है | फिर बाधक ओर विशेष कारण भो असंख्य होते हैं। न्यूटन 
आर आइंस्टीन दोनों ने एक ही वैज्ञानिक विधि वा ढंग का अवलम्बन 
लिया, फिर भी दोनों के निष्कर्तों में कैसी गदरी अतमानता--कितना गहरा 
अन्तर है | इससे विधि,वा ढंग को ग़ल्ञतो नहीं सिद्ध होती | इससे इतना 
ही मालूम होता है कि समय, स्थिति तथा' मानव श्ञ'न की' अवस्था शोधक 
के प्रयोग को मर्यादित, सीमित, कर देती है। जब्र विशुद्ध विज्ञानों का 
यह हाल है तब सामाजिक विज्ञानों का क्या हल होग। जो खतत्र संकहप 
शक्ति से पूर्ण मानवों के बारे में शोध करता है | 

पुतकाल में कितने ही प्रवक्ताओं--नवियों--और दघुधारकों ने 
अपनी पीढ़ियों की विचार-परम्यरा को क्रातिकारी देन दी है। पर उमके 
इुछे अतनन्‍्त महत्वपूर्ण सिद्धान्तों को, जिनके वारे में उन्हें तथा उनके 
अनुयाविश्ों को कोई श्रम व शक्रा न थी और जिनओी रक्षा के लिए 
उनके अनुयायी न केवज्ञ दूसरों के गले काट लेने को तैयार रहते थे बल्कि 
उठ सत्य को सेवा के लिए राज़ी-खुशी से अपने जीवन की बलि देने को 
भी तैयार रहते थे, आज न कैवज्न मानव जाति बल्कि उन्हीं के बादवालि 
अनुयायी बहुत बदले रूप में स्वीकार करते हैं। इससे उनकी महत्ता 
और भ्रेष्ठता में कोई कमी नहीं आती । इसलिए विचारवान ्यक्तियों के 
लिये यह ज़€री नहीं कि माइस' ओर लेनिन को श्रेष्ठ माने' तो उनके 
सम्पूर्ण निष्क्यों को भो स्वीकर करे' । बिना किसी मत में दीक्षित हुए भी 
इम उतनी प्रशंता कर उकते हैं। श्रकत्मात्‌, ज्ञान और शोध के च्षेत्र का 
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अन्त नहीं हो गया है | प्रत्येक नये शोध के साथ स्वभावतः क्षेत्र विस्तृत 
होता गया है | जैसे धर्म में वैसे ही राजनीति में मी करता की निंदा करनी 
चाहिए--बल्कि राजनीति में तो इसकी आवश्यकता और श्रधिक है क्योंकि 
धर्म में जो नम्नता तथा आत्मापंण की भावना है उसके कारण अपने 
अनुयायियों पर उसका नियत्रण भी रहता है। 

“जुलाई, १६३६ | 


34९१; 
गांधीवाद क्‍या चाहता है? 


आखिर ग्रांधीवाद क्या है! यानी गांधी का ध्येय और उसके 
आदर्श क्या हैं ! इतिहास के नाटक में वह कौन सी भूमिका का श्रभिनय 
कर रद्द है! ससार के इतिहास में उसका क्या स्थान है? वह श्राज 
किन सवालों को हल करना चाहता है। दुनिया आज किस मज़े से 
परीशान है जिसकी दवा बापू करना चाहता है 

संसार में दो पर्पर-विरोधी शक्तियाँ काम कर रही हैं। एक 
ग्राध्यात्मिक और दूसरी ्राधिभौतिक | इनका संघर्ष बहुत पुराना है। 
आज वह ज़माना है, कि अगर मेरे-जैसा आदमी परमाथिक बन जाय 
तो #शंकरलाल--जैता व्यवहारत्ञ उसे एक मिनट में बेवकूफ़ बना 
सकता है। यह हुआ, एक झगड़ा | दूसरा भी ऐसा हो विकट मगड़ा 
है। हम व्यक्ति को आगे बढ़ाये" या समूह को ? व्यष्टि श्रेष्ठ है या 


*|श्लो शंकरजाज्ञ बेंकर (जो उस समय चर्खासंघ के मन्नी ये) से 


अपिप्राय है। 
“संपादक । 


| 
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समष्टि | श्राज तक इमारे समाज में ऐसा छी हुगश्रा । हमने कुछ समय 
तक व्यक्ति को आगे बढाया जिससे समष्टि की हानि हुईं। फिर 
कुठुम्र को सामुदायिक घटक बनाया, जिससे व्यक्ति मर गया। पश्चिम 
में *हेसे फेर? के सिद्धान्त ने व्यक्तिवाद को बेहद चढ़ाया। और श्रब 
बोहरेविज्प समष्टिवाद का अन्तिम छोर गाँठने जा रह्दा है। व्यक्तिगत 
सदाचार और समष्टिगत सदाचार में विरोध माना जाता है। साध्य- 
साधन में विरोध, मनुष्य और यंत्र में विरोध, राष्ट्रीयगा और अन्तराष्ट्रीयता 
में विरोध । इस तरह जिधर देखिए, सिवा विगेध के कुछ नज़र नही 
आता | इनके मारे संसार का गला घुट रहा है। इन विरोधों का परिहार 
कैसे हो ! यह दुनिया का सबसे बढ़ा सवाल है। इस सवाल को और 
इसके जवात्रें को हम अच्छी तरह समक्त लेंगे, तत्र पता चलेगा कि 
सवनात्मक कार्य और राजनीति का क्‍या सम्बन्ध है ? 
इस सवाल को इल करने का एक तरीका तो यह है कि दो विरोधी 
सत्वों में से एक को खतम कर दें, यानी व्यक्ति को समाप्त कर दें या 
समाज को, जैसा बोह्शेविज्म कहता है। वह सामुदायिक या संघनीति को 
मानता है। लेकिन इस तरीके से व्यक्ति का विकास नहीं होगा । और 
न समष्टि की हस्ती दी कायम रहेगी | 
दूसग तरीका है इन दोनों का समस्वेय; वेयक्तिक नोति और साधक 
। नीति का सामझत्य । एक को खतम करने का तरीका है तो सरल, लेकिन 
"उसकी प्रतिक्रिया होगी वैयक्तिक या सामाजिक व्यापारों का बिल्कुल 
बन्द हो जाना। बापू का तरीका समन्वय का तरीका है, जो हमारी गीता 
में है। वह है दोनों का मेल वैठाना । आध्यात्मिक और आधिभौतिक 
जीवन का सामझत्य बापू का मार्ग है। इसीलिए उस ठिन उन्होंने स्पष्ट 
कइ्ट दिया कि जब्र तक मैं समाज को मोक्ष नहीं दिला सकता, मुझे! अपने 
लिए मोक्ष की दरकार नहीं है| नतीजा यह है कि गांधी व्यक्तिगत 
नीतिमता और समाज की नीतिमता का अविरोध सिद्ध करना चाइता है। 
साध्य और साधन का ऐक्य साधना चाहता है। वोल्शेविज्म सिर्फ़ साध्य 
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पर ज़ोर देता है। वह सत्य के एक ही भाग का विचार करता है। उसने 
मूल्यों की एक पूरी परिपाटी को नष्ट कर दिया है | बापू का कहना है कि 
हमें तो इन परस्पर-विरोधी मूल्यों का समन्वय करना है | यह समन्वय कैसे 
हो! वापु के पास दो श्ौज़ार हें--सत्य और अहिंसा | इनके जरिये वह 
श्रम और सपत्ति, सत्ता ओर स्वातंत्रय, केन्द्रीकरण और विभाजन के विरोध 
का परिहार करना चाहता है। श्रगर कोई ञआपू का यह ध्येव् मानता है तो 
बतलाइए वह राजनीति से कैसे दूर रद सकता है १ अगर वह एक कोने 
में बैठकर रामनाम जपता हुआ तकली चलाता रहे तो यह तो पहले भी 
संन्यासी किया करते ये। बापू ने अगर राजकीय ज्ञेत्र को छोड दिया तो 
उसकी ऐतिहासिक भूमिका समाप्त हो जायगी। वह हमें कुछ श्रात्मविद्या 
सिखाने नहीं आया है । उसके लिए श्राज गु'नाइश नहीं है। इम श्रगर 
सामालिक जीवन को छोड़ दे, तो उसमें हमारे पुरखों की गलती का ही 
अनुकरण होगा। वे कहते थे, दुनिया बुरी है, दुष्ट है; भाई, गुफा में 
माला लेकर बैठो | आज माला की जगह तकली या चर्खें ने ले ली तो 
कौन बढ़ी बात हो गई ! जो राजकारण (राजनीति ) से भागते ह, वे 
बापू के जीवन-कार्य को नहीं समझते । वे नहीं जानते कि बुद्ध, महावीर 
श्रौर ईसा की श्रहिंसा को गपू कैसे विकसित करना चाहता है। हम श्रगर 
अपना एक छोटा-सा फि्का बना लेंगे, दुनिया की ऋमटों से भाग खड़े 
होगे तो उकरे और कुग्लि दिलवाले, इतिहात-विधुख, कहपनाशुन्य, 


धर्मान्ध और तत्वान्ध बन जावेंगे। बापू का जीवनोद्देश विरोधी शक्तियों, 


का, सत्य ओर श्रहिसा के साधनों से, समन्वय साधना है | यह इमें मजबूर 
करता है. कि हम राजकीय मैदान में कूद पड़े | बापू की साधना वेयक्तिक 
होती, वो उसे इससे सन्तोष हो जाता कि वह खुद हरिजनों से नफरत 
नहीं करता और जगन्नाथ के मन्दिर में नहीं जाता । लेकिन इतने से ही 
उसे तसहली नहीं हे । वह हैरान है कि दूसरे क्यों जाते हैं ? आपसे यह 
निश्चयपूर्वक कह दूं. कि विरोधी शक्तिया का सामझत्प बिना सत्य और 
अहिंसा के हो दी नहीं सकता | यह राजकीय क्षेत्र से माग कर नहीं होगा ) 


तन 
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ऐिफ रामनाम वाले और चर्खा-तकली वाले बापू के से अनुयायी नहीं 
हैं। रुचे अनुयायी वे हैं जो रचनात्मक श्रौर प्रतिकारात्मक दोनों च्षेत्रों 
में काम करते हैं | *“““'अगर आप राजकीय क्षेत्र को छोड़े देंगे तो अपने 
आपको खतरे में डालेंगे; बापू के जीवनकाय ओर तस्शान को खतरे 
में डालेंगे। 

--३० | ३ | ३८ डेलांग, उदीता ] 

[गांधी सेवा संघ के सदृस्‍््यों के सामने यह प्रश्न या कि उन्हें 
क्रियात्मऊ राजनीति में भाग ज्लेना चाहिए या केघल रच्यात्मक कार्यो 
तक अपने को मर्यादित रखना धाहिएु। इुधों चर्चा में आधाये कृपणानी 
ने अपने उक्त विचार प्कट किये थे |... संपादक ] 
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मैं उन लोगों में से हूँ. जिन्हें जवादरजञाल जी अ्रवमक्त ऋहते हैं। 
लेकिन में इसे ग्ंधमक्ति नहीं समझता | जब मेरी तवीभ्रत खराब हो जाती 
है तो कोई एम० वी ब्री० एस, या एल० एम० ऐड एस० डाइटर कहता 
है वेता करना पढ़ता है। उतका अंधभक्त वनना पढ़ता है | सोचता हूँ 
कि अगर मरना भी है तो किसी बेवकूफ के द्वाथ से न महँ : शिक्षित 
डाक के हाथ से मरूँ जिठसे मरने पर दुनिया मुझे वेबकूफ न कहे | 
अगर घर बनवाना होता है तो किलो इ 'जीनियर ( स्थापत्वशाल्त्री ) के 
पास नाता हूं। सोचता हैँ कि घर ठेह्ा भी हो जाय तो किसी इंजीनियर के 
हाथ से हो, नहीं तो मूल कहलाऊँगा | उसी तरह देश के राजमैतिक 
कामों में भी ऐसे लोगों को मानता हूँ जो इसके विशेषज्ञ हैं| मुझऐे 
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कोई कहे कि जो लोग कभी देहात में गये ही नहों उनकी बात हिन्टस्तान 

को आर्थिक योजना के बारे में मानो, तो में कैसे मान सकता हैँ ! जो 
उसका जानकार है उठी के पीछे चलना मैंने सीखा है । 

कुछ लोग कहते हैं, अन्तर्राष्ट्रीय नीति पर नजर रखनी चाहिए | 
मुझे इनकी अन्तर्राष्ट्रीय नीति की बातें छुनकर हँसी श्राती है । दूसरी 
सारी बाते सीखने के लिए तो न जाने कितना ख्च कर डालते हैं लेकिन 
कहीं 'स्टेट्समन! में या दूसरे क्रित्ती अखबार में दो-चार लेख पढ़ लिये 
तो अपने को अन्तर्राष्ट्रीय नीति के विशेषज्ञ समझने लगते हैं। वहाँ 
अन्तर्राष्ट्रीय परित्यिति का यह हाल है कि कहाँ वा हो रह है इसका 
ठीक-ठीक पता ही नहीं चलता । इंग्लैंड का प्रधान मंत्रो चेक्रोस्लोवाकिया 
के बारे में आज एक कहता है तो कल कुछ ओर ही । हमें अन्तर्राष्ट्रीय 
परित्थिति का ठीक-ठीक छल नहीं मालूम होता | 

यहाँ हमारे देहातियों को तो यह भी नहीं मालूम कि हमार मुल्क 
कितना चड़ा है | मुझसे पूछते हैँ कि तम कहाँ के रहने वाले हो, तो 
में जवाब देता हूँ कि सिंध का । वे वेचारे जानते ही नहीं कि पिंध 
कहाँ है ? मेरी तरफ देखते रह जाते हैं। इंमलिए श्राजकल तो 
यही कह देता हूँ कि बनारत का झने वाला हूँ । बनारस पुराना तीर्थ 
स्थान है इसलिए उन्होंने उसका नाम ठुना है। जो लोग छिंघ नहीं 
जानते वे लोग क्या जानें कि कहाँ खिंवटू है, कहाँ चेकोस्लोवाकिया 
और कहाँ पेरू है | 

राजनीति के भी विशेषज्ञ हुआ करते हैं। उसमें भी एक विशेष 
प्रकार की बुद्धि और नेसगिक प्रवृत्ति होती है | सिर्फ पच्चीस श्रादर्मियों 
के एक साथ मिलकर विचार करने से राजनीतिशञ की दृष्टि नहीं श्रा 
जाती | पच्चीस गधों के दिमाग़ ले एक आदमी का दिमाग नहीं बन 
जाता | सो वेषकूर्फा का एक अक्लमन्द नहीं होता | जो श्रवल्मर्रद है उतका 
मानना ही लोकशाही है | शर्त इतनी ही कि उसमें कोई जार-जुबद॑स्ती 
न हो। इसीलिए बापू कहता है कि लोकशाही ( प्राजातंत्र ) का सार 
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अहिसा है | जहाँ हिंसा होती है वहाँ लोकशाही नहीं होती । हमारा दावा 
है कि लोकशाही हिन्दुस्तान में ही है; दनिया में ओर कहीं नहीं | 
लेकिन वेबकूफों के सिर गिनते रुने से काम नहीं चलेगा | उनके 
तिरों की आजकल कोई परवा मी नहीं करता | सिफ़ हाथ गिन लेते हैं | 
इस तरह से हाथ गिनकर काम करते तो महात्मा जी ने जो किया वह 
कभी नहीं हो सकता। न सबिनय मंग होता, न असद्दयोग या सत्याग्रह 
होता | ढनिया में समी काम केवल वोटों से नहीं चलते | ऐसी श्रजीब 
लोकशाही केवल हिन्दुस्तान में हम चलाना चाहते हैं। इब्लेंड में जंग 
करना है वा नहीं, यह प्रधान मंत्री तय कर लेता है। तब पार्ल॑मेंट 
बुलाई जाती है। हमारे यहाँ हम चाहते हैं कि एक हज़ार सिर वाला 
राक्षस, जिसमें न कोई अनुशासन न शक्ल है, इन बातों को तय करे | 
इस तरह लोकशाही नहीं चलती | डा० खरे का मामला आया तब्र यह 
चिल्लाइट हुईं कि लोग उसका निर्णय दे” | यह लोकशाही नहीं है। 
लोकशाही में लोगों को अपना नेत चुनने का अधिकार है। उसकी 
अमछदारी में लोगों को उसका साथ देना चाहिए। अगर इस तरह 
चुना हुआ कोई नेता लोकशाही का गला घोंट दे तो दूसरे चुनाव में 
उसे निकाल बाहर कर देना चाहिए | उसकी जगह दूसरा नेता चुन 
लेना चाहिए | यह लोकशाही है | लेकिन यहाँ तो लोकशाही के नाम पर 


तीन महीने तक काँग्रेस की कार्य-समिति ही नहीं थी । + यह कहाँ कौ 
लोकशाही है ! 


* त्रिपुरी काँग्रेस के बाद श्री सुभाष भौर गांधी जी में जो मतभेद 
हुआ, उसझे कारण गांधी जी को नीति में विश्वास रखने वाल्षे कांग्रेस 
कार्य-सम्रिति के सदस्य समिति से भल्षग धोने को तैयार हुए। कई मास 
ठक कोई सम्रिति नहीं बन सकी | उसी की ओर ह्शारा है। 


“संपादक | 
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इसका मतलब यह है कि हम कोई ठोस काम नहीं चाहते । सिफ़ 
हहला मचाना चाहते है | इस तरह कोई काम नहीं हो सकता | क्रान्ति 
का यह तरीका नहीं है । क्रान्ति का तरीका यह है कि जो लोग चुने 
जाते हैं वे कद्ठते हैं. कि हम प्रतिनिधि हैं; इम राष्ट्र हैं। जो कोई उनकी 
बात नहीं मानता उसका गला काट देते हैं। क्रान्ति ऐसे ही होती है। 
हमारे यहाँ गला काटने की बात नहीं है। फिर भी ऐसा तो नहीं कि हम 
बुर आदमियों को न हटावें। अहिंसा में भी गिलोटाइन होनी चाहिए । 
निन्हें राष्ट्र की नीति मान्य न दो उन्हें निकल जाना चाहिए । अहिंसा का 
अर्थ यह तो नहीं है कि कोई नीति ही न हो या कोई अ्रनुशासन न हो | 
जहाँ थोड़ी सी श्रवुशासन की बात आई कि लोग चिल्लाने लगते हैं. 
कि “खरे नरीमाड! ( खरे के साथ नरीमान की तरह व्यवहार किया 
गया ), 'नरीमान खरेडः ( नरीमान को खरे की तरह बर्ता गया ) और 
समभाष बोस खरेमांड | बापू की श्रहिंत ऐसी नहों है। हाँ, वे इतना कर 
सकते ई कि श्रगर नीति मान्य न हो तो खुद हट जायेंगे । लेकिन इसारें 
देश में तो अजीब्र हाल है। न तो उनको निकन्नने देंगे, न उनकी बात 
मानेंगे । हम्तो रोटा खाना चाहते ईं श्रोर रखना चाहते हैं। हम तो 
कहते हैं कि आप हमें काँग्रेस से निकाल दे', आप अपनो विंग कमेटी 
बनाइए | आप वह भी न करेंगे और यह भी न करेंगे। न इधर 
चलेंगे, न उधर | सिंध में ऊँट जब पानी देखता है तो वहीं अढ़ 
जाता है। न श्रागे चल्नता है, न पीछे | वही दाल यहाँ है। श्राप हमारे 
गीति को नहीं मानेंगे और हमें मला-बुगा भी कहेंगे। और फिर हमसे 
कहेंगे कि आप इसारी कार्यवर्मिति में आदें | 
हम तो समझते हैं कि गाधी जी नीति से ही देश का उद्धार होगा। 
हमारे भी अपने ये ही सिद्धान्त हैं। आप समसते हैं कि अब गांधी जी 
की नीति से काम न चलेगा । और आप यह भी मानते हैं कि देश 
आपके साथ है। तो बस, हमारा इतना ही कहना है कि हमें निकल 
जाने दीनिए | लेकिन हमारा हट जाना भी कबूल नहीं। वे चादते हैं 


|| 
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कि हम अपनी नीति को छोड़ कर भो उनके साथ रहें । यह तो कमजोरी 
हुईं। ऐसी कमक़ोरी को मैं एकता का ।चह नहीं समझता । हम अगरः 
श्रपने सिद्धान्त पर मजबूत रहते हैं ता कोई हानि नहीं पहुँचाते । 


मैं सम्राजवादियों से कहता हूँ कि केवल बातों की लड़ाई से क्या” 
फायदा है ! तुम जो कहते हो उस पर बापू श्रमल करता है। अ्रगर तुम 
समाजवादी था साम्यवादी समाज देखना चाइते हो, समाजवाद और 
साम्यवाद का व्यावह्रिक प्रयोग देखना चाहते हो चलो सावस्मती 
में, चलो सेगाँव में। आपने तो अ्रमी ऐसा कोई समाज निर्माण 
नहीं किया है। अगर जीवन-वेतन का क्रान्तिकारी सिद्धान्त प्रत्यक्ष 
व्यवहार में देखना चाइते हो तो चल्तो चर्खा संघ में। श्रगर शिक्षा में 
लोकसत्ता के सिद्धान्त का विनियोग देखना चाहते हो तो तालीमी सध में 
चले जाओ | 


युरोप की राज॑नीति की नक्ज्ञ करना गरीबों के फायदे को चीज़ नहीं- 
है। युरोतीय राजनीति का एक संस्करण पहले इस देश में आया था | 
उस आक्रमण से महात्मा जी ने ही इमें धचावा | श्रमी एक आक्रमण 
ख़तम हुआ ही न था कि दूसरा आ गया | इससे भी हमारी रहा गांधी 
जी ही करेंगे। हम भटक रहे थे, उन्होंने इमें अपने घर पहुँचा दिया। 
इसमें पौरुष पैदा किया । अभी यह काम हो ही रहा है कि हम लगे फिर 
परचात्य आक्रमण का स्वागत करने, और अपना पौरुष क्षीण करने | 
मुके तो हँसी आती है कि जन्र हम किसी बात को अपनी भाषा में रखते 
हैं तो वह अवैज्ञानिक कहलाती है, परन्ठु हमने उसी को युरोप से उधार 
लिया हुआ नाम दे दिया तो वह वैज्ञानिक बन जाती है | हमारे समाज-- 
वाद मित्र कहते ईं, हड़ताल अ्रवैज्ञानिक है, ओर जनरल स्ट्राइक वैश्ञनिक- 
है। 'डितेंट्रलाइजेशनः (विकेंद्रीकरण) कहे,तो उाइंटिफिक (वैज्ञानिक) है, 
और प्म-उद्योग कद्दो तो 'बुलककार्ट मेंटेलिटी! (बैलगाड़ी की मनोवृत्ति)- 
है। हिन्दुस्तानी नाम से किसी चोज को पुकारे' तो वह घड़ी की हुई 
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पीछे सरकाने के बराबर है | शोर पश्चिम की वेढगी नक़ल्न उतारें तो वह 
प्रगति/हों जाती है | 
गाज युरोप में भी विकेन्द्रीकरण जोर पकड़ रहा है। पहले सारी 
सभ्यता माप के भरोसे थी | थ्राज बिजली श्रा गई है| श्र विकेन्द्री- 
करण बडी ग्रातानी से हो सकता है। जो यह नहीं जानते वे अभी 
विवदोरिया रानी के काल में हैं। श्रव तक अठारहवीं सदी में रहते हैं। 
महात्मा जी अगर रामराज्य कहते हैं तो वह बात दक्षियानूसी समझी जाती 
है। लेकिन 'डिक्टेटरशिप आफ़ दी प्रोल्लेतरियत!ः बड़ी वैज्ञानिक चीज 
समझी जाती है। आप भी वर्गहीन समाज चाहते हैं, वह बूढ़ा भी कहता 
है कि रामराज्य तो श्रमिकों का वर्गहोन समाज ही होगा। हम तो इतने 
बरस उसके साथ रहे, हमने यद्दी समझता | बुद्धिमान लोग रामराध्य में 
लोकसंग्रह के वास्ते वाम करेंगे | बोल्शेविज्म भी यही कहता है कि बुद्धि 
का काम समाज-सेवा के लिए ही होगा । वापू पुरानी दिंदुस्तानी परिभाषा 
का व्यवहर करते हैं इसलिए वे अवैज्ञानिक समझे जाते हैं । मैंने बापू से 
कहा कि जग थोड़ी-थोड़ी श्राधुनिक भाषा सीखो | बापू ने जब बुनियादी 
तालीम की बात कही तो लोग सोचने लगे, कैसी (विवकूफी की बात है। 
महात्मा जी क्रो राज की भावा में एक थीसिस लिखना चाहिए, लेकिन वे 
आज की भाषा नहीं जानते | वे केवल वर्तमानवादी जहीं हैं; भविष्यदर्शो 
हैँ। केवल आधुनिक शब्द नहीं जानते; ये शब्द तो सत्र गतकालीन हो 
गये हैं । 
हमने पश्चिम का एक हमला हटाया। उसे हटाना श्रासान था। 
बर्योंकि वह साम्राज््यवाद के भेष में श्राया था | लेकिन यह नया हमला 
विज्ञान, अर्थशास्त्र और भौतिक तकशास्त्र के रूप में आया है। पर 
जड़ जगत्‌ ही तो धीरे-धीरे खिसक रहा है। जड़द्रव्य के परमाशुआ्रो पे 
हम एह्ेक्ट्रांस तक पहुँचे और अब तो केवल प्वाइंद्स श्राफ्‌ फोस ही 
बाकी रह गये हैं| इस तरह भौतिकवाद का मूल श्राघार ही खितकता जा 
.रहा है । उपनिषदों में भी ऐसा एक किस्सा;है। शिष्य गुरु से ब्रह्म का 


रचनात्मक क्रान्ति १२३ 


रूप पूछने गया | उसने पहले अन्न ब्रह्म जाना | दूसय कदम प्रारं ब्रह्म का 
था । तीसरा तपोव्नह्म और फिर आनन्दन्नह्म | पश्चिम अब तक प्राय अ्रक्ष 
तक हो पहुँचा है । श्रमी तो कई कदम बाकी हैं | अभी बहुत सोखना है। 
युरोपीय विशान, द्रब्य यतिमय है यहीं तक अभी पहुँचा है। सब कुछ- 
ईश्वर है, इस सिद्धान्त तक पहुँचते-पहुँचते द्रव्य लापता हो जायगा | 
इसोलिए बापू कहता है कि श्रसली शक्तियाँ आध्यात्मिक हैं। इसमें 

अपने श्रादर्शो में श्रद्धा होना चाहिए | श्रगर हमारे श्रन्दर खण्ब आदमी 
आ जायेंगे तो इमें नुकतान पहुँचेगा | इसलिए मेंने कुछ कड़े शब्दों में 
अपने विचार पेश किये हैं। में कुछ उम्र तब्रीयत का आदमी हूँ । माणा 
भी मेरो उग्र होती है। देहली में जब समाजवादी मित्र बापू के पास आये 
और मीठी “मीठी बातें करने लगे तो दोनों बहुत खुश हुए । में मीठी बातें 
नहीं कर सकता, इसलिए चुपचाप वैठा रहा | मैंने तो बापू से कहा कि ये 
समाजवादी मित्र बड़े श्रहिंसक मालूम होते हैं, आप इन्हीं को अपना 
शिष्य बना लीजिए | 


>-बृन्दावन (चम्पारन--विद्वार) ता० ब।४।३६] 
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मुझे यक्कीन है कि यदि काँग्रेस ने अगस्त १९४२ में ब्रिटिश 
साम्राव्ववाद की चुनौती स्वीकार न की होती तो आज नो अधिकार हम 
प्रहण किये हुए हैं न कर पाते; और न मुस्तिमलीग ही और न अहप- 
संख्यक् ही उठ अधिकार को पा सकते, चाहे कुछ लोग इस बात को भत्ते 
ही स्वीकार न करें| यह सच है कि हम अभी अपना पूर्ण स्वराव्य का 
कक्ष श्रा्त नहीं कर सके हैं। पर इसारे प्रतिनिधियों और नेताओं ने 
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अधिकार के गढ़ को तोड़ दिया है |“““““पर यदि हम श्रपना पूर्ण 
स्वराज का ध्येय पूरा भी कर लें तो भी हमें यह न समझना चाहिए कि 
हमारा काम खतम हो गया | राष्ट्रीय आज्ञादी निस्तन्देह कीमती है । वही 
तो राष्ट्रीय जीवन का श्वास है। पर उसका चादे कितना भी महत्त्व हो, 
वह एक नकारात्मक प्राप्ति है, बाहरी ज़ंजीरों को तोड़ना मात्र है। वह 
बाधाश्रों की एक बाधा सात्र है। यदि किसी की ज्ञंजीर खोल दी जाय 
"तो बहुत संभव है कि वह अपनी इस नई मिली हुई श्राज़ादी से अपने 
को चोट पहुँचा ले | यदि हम धतुर हैं तो हम बाहरी वाधाश्रों को ही 
दूर करके सम्तोष न कर बैठेंगे, वर' अपने कार्यों को इस प्राकार करेंगे 
कि प्राप्त आज्ञादी से हमारी जनता की कुछ ठोस भलाई हो । इसका 
मतलब यह है कि हमारा जो क्रान्तिकारी उत्साह है, पुरानी व्यवस्था को 
ताइने के बाद भी रचनात्मक कार्यो में बराबर विकास के माव भरता 
रहे | यह रचनात्मक प्रयत्न हमारे लिए कोई नई बात न होगी। हमारा 
क्रान्तिकाती आन्दोलन, जो अहिंसा पर कायम है, संसार में श्रनोखा है । 
श्रामतौर पर शाजर्नतिक क्रान्ति का लक्ष्य पुरानी व्यवस्था को तोड़ 
डालना रहा है। उसकी सारी योजनाएँ सत्ता पर अधिकार करने की 
रही हैं। राष्ट्रीय जीवन को नये सिरे से ढालने के सारे प्रयत्न पुरानी 
व्यवस्था को नष्ट कर सत्ता प्राप्त करने के बाद ही किये गये हैं। इस 
तरीके की वजह से त्थिति सेमली और रचनात्मक कार्य श्रारभ होने के 
पहले एक नहीं, कई बार क्रान्ति करनी पड़ी है। कमी-कर्भी तो इसके 
परिणाम-सवरूप गश्युद्ध हुआ है और अन्त में उसका नतीजा अधिनायक- 
बाद हुआथ्रा है। गह्युद्द और अधिनायकवाद दोनों में ही क्रान्ति के 
उद्देश्य को पराजित करने की भावना होती है | फ्रांस श्रोर रूस की 
क्रान्तियों में यही डुश्रा है | 

गांधीबी के नेतृत्व में कांग्रेस, अकेले विनाश या सत्ता-प्राप्ति पर 
ज़रूख से ज्यादा ज़ोर देने से भचती रही है। इसके विरुद्ध वह रचनात्मक 
कार्यों पर श्रघिक ज़ोर देती रहो है। उसके विनाशक और रचनात्मक 


स्वनात्मक क्रान्ति १२७ 


काम पिछते २६ वर्षों से साथ साथ चलते रहे हैं। और गंघी जी के 
लिए वो सत्याग्रह को प्रमावशाली तैयारी का एक मात्र क्रय रचनात्मक 
कार्यक्रम की पूर्ति ही रहा है। श्राज जब्र अनेक प्रान्तों का शासनाधिकार 
कांग्रेसजनों के हाथ में है और केन्द्र में भी किसी न किसी प्रकार की 
राष्ट्रीय एस्कार है तो गांधी जी इस बनाये गये श्रोर कांग्रेस द्वारा 
स्वीकृत स्वनात्मक कार्यक्रम को जोरों के साथ चलाने में कोई कठिनाई 
“न होनी चाहिए । 
लोक़तंत्रवाद और भ्रहिंसा 

ज्वों-क्यों हमारा र्षौय आम श्रागे बढ़ता गया है, स्वराज का 
मतलब अधिकराधिक साफ होता गया है। बहुत दिलों पूर्व. इमने 
केवल विनाश श्र सततारोहण के कौशल के विरुद्ध निश्चय,किया था । 
इसीलिए इसने पिस्तौल और बम के प्रयोग को नापरद किया । हमने 
निश्चय किया कि इमारी क्रान्ति एक खुला पड़यंत्र हो, जिसमें जनसमूह 
अधिकाधिक शरीक हो सके | इसलिए अनिवाय रूप से बह अ्रहिसात्मक 
हो और गुप्त न हों। जनता-द्वार अह्िंधात्मक ढंग पर को गई क्रान्ति 
में लोकतंत्रवाद निहित होता है ।'“““रुच्ची बात तो यह है कि यदि 
लोकतञऋ्वाद को केवल दिखावटी और संत्यात्मक न बन कर वात्तविक 
और प्रमावकारी बनना है तो उत्तका आधार अ्रहिंसा होना चाहिए । और 
अहिंसा, यदि वह जवानी नहीं है, तो निश्तन्देह लोकतंत्र वी श्रोर ले 
जायगी। अदिता और अधिनायक्रवाद परत्सर-विरोधी हैं ['" “ इ्साशए 
यह बात साफ़ हो जानी चाहिए कि हम राजनीतिक लोकतंत्रवाद के लिए 
प्रतिशाबद्ध हैं और हमारा स्वराज्य लोकतंत्रात्मक होगा । वह किसी व्यक्कि 
वा परिवार का, चाहे वह कितना ही महान्‌ क्‍यों न हो, शासन न होगा; 
न वह किसी जाति, धर्म या वर्ग के श्रधीन होगा | वह जनता के लिए, 
जनता-द्वारा शासित जनता का राज्य होगा। 

इमते यह देख लिया है कि सारे संत्ार में राजनीतिक लोकतंत्र, यदि 
किसी प्रकार की आर्थिक समानता के विशद आधार १२ नहीं है तो बह 
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दिखावा मात्र रह जाता है। जिस समाज में सम्पत्ति की अ्समानता हो, 
वहाँ लोकतंत्र के राग का कोई श्रर्थ नहीं होता। नावें, स्रीडेन और 
डेनमा्क---जैसे'युरोप के छोटे देश, बड़े पृ जीवादी देशों की अपेक्षा, 
अधिक सच्चे लोकतंत्र हैं श्रोर इतका कारण सिफ़ यह है कि उनके 
लोकतंत्र श्राथिक उमानता की अधिक मात्रा पर निर्भर हैं | 

लेकिन यह आधिक समानता केन्द्रीभूत बड़े उद्योगों ।पर श्राश्रित 
साम्यवादी (कम्यूनिस्ट) प्रणाली की हो सकती है या काफ़ी सीमा तक 
विकेन्द्रीकरण पर आशभित लोकतंत्रात्मक्ष ढग की हो सकती है। भेरी 
घारणा है कि किसी समाज में ऐसी आधिक समानता का नतीजा, जिठकी 
श्रार्थिक व्यवस्था एक मात्र बड़े उद्योगों पर निर्भर करती हो, यह होता है 
कि थेड़े लोगों के झ्थ में सम्पूर्ण सत्ता एकल हो जाती है। इससे नौकर 
शाही श्रौर सत्ता के अधिनायकशाही प्रयोग का जन्म होता है। उस दशा में 
शासक न केवल जनता के राजनीतिक वर आर्थिक जीवन का भी नियंत्रण 
करने लगते हैं| यदि राजनीतिक सत्ता में उत्ताधारी को चरितददीन--भ्र४--- 
करने की छमता है तो एक ही गुट के हाथों में राजनीतिक के साथ 
आर्थिक सत्ता मी आ जाने पर वह बुराई, स्वमावतः, दूनी हे! जाती है। 
पूंजीवाद ने लोकतंत्रवाद की इत्या इसीलिए की पुजीवादी वर्ग के हाथ में 
प्रयक्ञ या अप्रत्यक्ष रूप से राननीतिक अधिकार चल्ला गया। शम्यवाद 
आर्थिक शक्ति का सथूर्ण नियंत्रण राजनीतिक अधिनायक (डिक्टेट्र) 
और नोकरशाह के हाथ में सौंप देता हे और उतमें लोकतंत्रवाद के लिए, 
उतना ही खतरा है जितना पेजीवादी व्यवस्था में है । 


उद्योगों का विकेन्द्रीकरण 
इसलिए यदि लोकततन्रवाद को जीवित रहना है तो उसे कोई ऐसा 
उपाय खोज निकालना होगा जिससे मनोनीत वा निर्वाचित शासक वां 
शासकों के हाथ में श्राथिक सत्ता को केन्द्रित होने से रोका जा पके । 
अगर व्यक्ति के लिए स्वतत्र कार्य करने के छोर खुले नहों तो एक 
राजनीतिक लोकतंत्र भी 'डिक्टेटरशिप” या अधिनायकवाद हो सकता है । 
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आशिक च्षेत्र में कांग्रेस का ऐतिहासिक कार्य उसका उद्योगों के विकेन्द्रो- 
करण का जूबर्दत्त समर्थन है। बंग-मंग श्रान्दोलन के समय से हमारे 
राजनीतिक विचारक ग्राम और रह-उद्योगों को पुनर्जोबित करने पर ज़ोर 
देते ञ्रा रहे हैं। भारतीय राजनीति में गांधी जी के प्रवेश करने के बाद से 
इस बात पर ज्यादा ज़ोर दिया जाने लगा और राष्ट्रीय पुनर्निर्भाण के 
ठोस कार्यक्रम के रूप में बदलने लगा | इसलिए सम्रय आरा गया है कि 
हम अपने आर्थिक स्वराज्य की साफू-साफ व्याख्या करें, जो अधिकाधिक 
विकेन्द्रीकरण कै रुप में होगो | हमें यह भी भूलना न होगा कि विकेन्द्री- 
करण ही हमारी कृंपक जनता को बहुसंख्या की जीण वेकारी को समप्या 
हल करने में प्रभावशाली दंग पर सहायक हो सकता है| 

““““हमने सोचा था कि कपड़े का उद्योग विकेन्द्रीकरण के सबसे 
अधिक उपयुक्त है | लेकिन इस त्षेत्र में प्रान्तीय सरकारें नई मिलें खोलने 
में एक-दूसरे से होड़ कर रही हैं। कुछ लोगों का ख्याल है कि करड़े के 
अभाव की वर्तमान अ्रवस्था में अधिक उत्पादन के सभी साधनों का 
उपयोग किया जाय | लेकिन वे यह भूल जाते हैं. कि इससे पेंजीवाद के 
नये ख्ा्थों का अ्रनिवाय॑ रूप से जन्म होता है | खादी कार्यकर्ता होने के 
नाते मेयर विश्वाउ है कि नयी मिल खोलने की अपेज्ा यदि बे और 
कपे को सुब्यवस्थित ढंग पर प्रोत्माहित किया जाय तो कम पंजी और 
थोड़ी मेहनत से थोड़े समय में उद्देश्य की अधिक पूर्ति हो सकती है। 

४५७६ यह हमारा सौभाग्य हे कि इस पीढ़ी के हम लोगों को एक 
अच्छे कार्य का साधन बनने का मैका मिल्षा है। केवल यही नहीं कि हमें 
विदेशी जुए से अपने लोगों को मुक्त करने के लिए यल करने का मौका 
मिल्रा । ऐसा अवउर तो इतिहास में अनेक लोगों को मिला है। हमें तो 
अनोखा अवसर मिल्षा है | हमें अरहिता और सत्य के जरिये श्रपनी 
आज्ञादी पाने और इस उच्च ध्येय तक पहुँचने के लिए नैतिक साधनों 
का अवलम्त लेने का मौका मिल्ला है.| हमें विभिन्न श्रौर परस्पर-विरुद्ध 
दौख पड़नेवाली उंस्कृतियों का समन्वय करने का अवसर मिल है | हमें 
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विविधता में एकता का निर्माण करना है और अनेक रंगों का मोज़ेक 
बनाना है। हमें विभिन्न श्रौर कु ख्वरों तथा रागों को एक में मिज्ञाकर 
ऐसा संगीत निकालना है जो किसी काल में न जल में न थल में सुना 
गया । हमें यह न भूल जाना चाहिए कि श्रपने सामानिक, श्रार्थिक, 
राजनीतिक, जातीय तथा सांत्कृतिक संधर्षों का अन्त करने के लिए कोई 
शांतिमय तरीका मानवता को निकालना होगा, नहीं तो वह नष्ट हो जायगी। 
हिंसा अपनी चरम ठीमा पर पहुँच गई है। वह रोग श्रौर रोगो दोनों को 
नष्ट करने की धमकी दे रही है | इसलिए कोई दूसरा तरीका निकालना 
ज़रूरी है। भारत ने वह तरीका खो निराला है श्रोर कुछ उद्देश्यों की 
पूर्ति के लिए उसने उसका उपयोग एक ऐसे नेतत्व में किया है जो शता- 
दिदयों में कमी एक बार आता है। यह एक नया तरीका है। उसमें 
खामियाँ भी हैं। पर याद रखिए, भारतीय क्रान्ति के सिवा“'इत्िहास में 
ऐसी किसी दूसरी क्रान्ति का मिसाल नहीं है जिसमें जान-माल की द्वानि 
तथा सामान्य जीवन की अव्यस्था इससे कम हुई हो श्रौर जिसने इससे 
कम घृणा श्रौर विरोध को जन्म दिया हो। हमारे प्रयतनों में तत्काल सफ- 
लता मिलते या न मिल्ते, हमें यह न भूलना चाहिए, कि हम एक अच्छे श्रौर 
महान्‌ कार में लगे हुए हैं। ऐसे कार्य का श्रन्तिम परिणाम अ्रसफलता 
नहीं हो सकता | लेकिन यदि हमें अपने कार्य में सफल होना है तो कार्य 
करते वालों को अच्छा और महत्‌ बनना पड़ेगा । गुलामी से न श्रच्छाई 
आती है, न मह्दनता | पर प्रकाश होते ही, दीपक जलते ही शतःन्दियों का 
धकार एक क्षण में दूर हो जाता है। मारत में दीपक जल जुका है। 
आइए, हम इसे निरन्तर प्रकाशित रखें और उसके नेतृत्व का श्रनुसस्ण 
करे | बत, हमारा सब्र भला होगा। बंदे मातरम्‌ | 
“नमेरठ, २३।६।१४६३ कांग्रेस-अ्रध्यक्ष पद से दिये गये भाषण से ] 
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कठवैद या नीम इकीम जत्र किसी रोग का नामकरण कर देते हैं तर 
सममते हैं. कि हमने उसका निदान कर लिया | इसी प्रकार नकली 
वैज्ञानिक भी जब किसी दृश्य या प्रमेय का नामकरण करते हैं तो मान 
लेते हैं कि उसकी व्याख्या कर दी | हमारे यहाँ भी कुछ गजनीतिक ' 
व्यक्ति श्रौर दल ऐसे हैं, जो राजनीतिक एवं आर्थिक नीतियों तथा 
कार्यक्रमों पर फैसला देते समय ऐशा ही अविवेकपूर्ण--अ्रत्मीजातमक-- 
व्यवहार करते हैं | किसी नीति या कार्यक्रम-विशेष की बुद्धिमत्ता, 
उपयोगिता और व्यावह्वारिकता को सिद्ध था असिद्ध करने की जगह वे 
कतिपय विशेषयों का प्रयोग करते हैं. और बस' मान लेते हैं. कि हमने 
उस सवाल का प्रभावशाली ढंग पर निबधरा कर दिया। किसी नीति 
को क्रान्तिकारी कह भर दो, बस आपने उसे वैज्ञानिक, श्रकाव्य 6थयों 
पर आश्रित, ऐतिहासिक आवश्यकता से प्रेरित श्रतः निश्चितरूप पे 
सफल होने वाली ( अभी नहीं तो निकट भविष्य में ) सिद्ध कर दिया। 
-अपने विरोधियों की नीति को सुधारवादी, रोमांचक पुनरुद्धाखादी और 
प्रतिक्रियावादी कह दो, आगे किसी प्रमाण या विश्लेषण की जरूरत 
नहीं है। बस, इतने से ही आपने दिद्ध कर दिया कि वह नीति न तो 
तथ्यों पर आश्रित है, न वैज्ञानिक है, न ऐतिहासिक आवश्यकता से 
प्रेस्ति है; श्रतः उसका श्रसफल होना अवश्यम्भावी है। अगर वह 
सफल होती दिखाई देती है तो हष्टिश्रम एवं घोका मात्र है | 

अक्सर काग्रेस की नीतियों एवं कार्यक्रमों को, उनसे मतमेद 
रखनेवालों ने मध्यकालिक, पुनरावत्तनवादी और सुधाखादी कह्य है। 
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इन श्राजषोचकों ने अपनी नौतियों को, या किसी नीति के श्रमाव को भी; 
क्रातिकारी कहा है। सीतापुर युवक उम्मेलन के अध्यक्षपद से द्वि 
अपने भाषण में कामरेड राय ने मी हल में कुछ ऐसी बात कही है । 
भुघारवादी' शब्द की ताज्ञगी श्रौर जादू अब तक नष्ट हो जाने से उन्होंने 
एक दूसरे शब्द आध्यात्मिक! का प्रयोग किया है। काँग्रेस की विचारघारा 
वाध्यात्मिक' है| बस, आगे किसी विश्लेषण या प्रमाण को आवश्यकता 
नहीं। “आध्यात्मिक' शब्द का प्रयोग करके वक्ता ने मान लिया कि 
उसने इंसके अ्रन्तर्गत वर्णित नीतियों और विचारधारा का पर्दो फ़ाश कर 
दिया। समर लिया गया कि यदि वे श्राध्यात्तिक हैं तो राजनीतिक 
दृष्टि से वे प्रतिक्रियावादी होंगी ही। 'आध्यात्मिक' शब्द का ठीक 
निर्देश समझना बहुत कठिन दै। धर्मान्ध हिंदू या मुसलमान के लिए 
इसका अर्थ गो-पूजा, गो-बध और मस्जिद के सामने बाजा को सकता है। 
अज्ञानों के लिए वह किसी भी धारणा का, चाहे वह कितनी ही रुक, 
अ्रसस्कृत और भौतिक हो, द्योतक हो सकता है। विवेकबात और 
रहस्थवादी उसका मतलब शरीखाह्य एवं श्रेष्ठतर अनुभूतियों हारा 
ग्रहीत कतिपय दार्शनिक एवं अ्रन्तःस्थ सत्यों की माला समर सकता है | 

इसलिए किसी आलोचक ने किसी उपपत्ति या कार्यक्रम को 
“आध्यात्मिक! कह कर यदि यह मान लिया कि हमने उसे गिरा दिया तो 
उसकी समझ की तारीफू करना मुश्किल है। क्या “आध्यात्मिकः से 
श्रालोचक का श्रमिप्राय अव्यावहारिक और अपैशनिक से है ? लेकिन 
आध्यात्मिकता सदा श्रव्यावह्वारिक नहीं होती | कमी कमी तो वह मयानक 
ल्प से व्यावहारिक होती है और रही है । फ़िर घर्म भी सदा अवैज्ञानिक 
नहीं रद । कोई समय था कि पुजारी जग-स्थित सम्पूर्ण विज्ञान का कोश 
होता था। इसलिए कोडि-कोटि जनता की श्रद्धा जिए ज़िम्मेदार संस्था को 
प्राप्त है उसकी नीतियों और योजनाओं की आलोचना करते समय ठीक 


ओर नर अर्थ व्यक्त करनेवाले शब्दों का प्रयोग करना चाहिए | 
थदि आध्याध्मिक' शब्द श्रर्पष्ट न होता तो भी कद्दा जा सकता है कि कोई 
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नीति आर्थिक और राजनीतिक दृष्टि से बुरी या प्रतिक्रियावादी हुए, बिना 
भी आध्यात्मिक हो सकती है। श्रतीत में ग्राध्यात्मिक नीतियाँ सदा ही 
राजनीतिक दृष्टि से बुरी नहीं रही हैं । इसलिए एक क्षण के लिए भी यह 
न मानते हुए कि आध्यात्मिक नीतियाँ राजनीतिक दृष्टि से अवश्य ही बुरी 
होती हैं, हम कांग्रेस के ध्येय, साधन, कार्यक्रम और व्यक्तित्वों की परीक्षा 
करके यह देख सकते हैं कि उनमें शुद्ध आध्यात्मिकता का कितना 
झश है| 

कांग्रेस का लक्ष्य, यद्यपि समय के साथ-साथ विस्तृत होता गया है, 
पर वह सदा राजनीतिक और श्रार्थिक रहा है। श्रारंभ में कांग्रेस ने श्रपने 
क्षेत्र से धामिक ओर सामाजिक घुधार को ख़ास तोर से भ्रलग रखा | 
आज के 'पूर्य स्वराज” लक्ष्य का भी किसी आध्यात्मिक वा व्यक्तिगत 
श्रात्म-नियंत्रण, आत्म-प्रभुत्त वा आत्म-श्ञान से सम्बन्ध नहीं है। वह 
फेवल पूण' खतंत्र राष्ट्रीय घटक के रूप में भाग्त को देखना चाहती है । 
विधान में कांग्रेस का लक्ष्य पूर्ण स्वतन्नता की प्राप्ति है। 

कांग्रेस के साधन भी सदैव बदलते और विस्तृत होते रहे हैं। उसने 
प्रार्थना, श्रावेदन-निवेदन, विगेध और वैध आन्दोलन के साथ प्रारंभ 
किया | श्राज उसने एक नया अचल अपने अख्रागार में जोड़ लिया है-- 
सत्याग्रह वा अ्रसहयोग का अख्तर | फिर उसने जिस सत्याग्रह को स्वीकार 
किया है, वह न तो व्यक्तियों तक सीमित है, न आध्यात्मिक ही है | वह 
राजनीतिक, आर्थिक और सामूहिक है। स्वराज शब्द की भाँति सत्याग्रह 
शब्द की व्युपत्ति के साथ आध्यात्मिक निर्देश श्रवश्य हैं 'पर कांग्रेस ने 
भारत राष्ट्र के लिए. उसे जि रूप में स्वीकार किया है उस रूप में वह , 
आध्यात्मिक मोह्ध या व्यक्ति के श्रात्म-सात्वात्कार का साधन नहों है | वह 
राजनीति तथा आर्थिक नुटियाँ दूर करने के लिए अ्रहितात्मक खुली लढ़ाई 
है। वह व्यावह्वारिक और नेतिक कारणों से राजनीति से हिंता का निराकरण 
करना चाहता है | व्यक्तिगत अर्ता मौतिक वा बाह्य धारणा की अपेदा 
मनोवैज्ञानिक श्रधिक होती है । तामूहिक ऋरह्धिसा व्यक्तिगत अहिंसा का 
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बहिष्कार नहीं करती | पर दोनों उदा एक साथ नहीं चलती | व्यक्तिगत 
आचार में मानवी कर्म का तत्व न केवल उसी भोतिक अमिव्यक्ति वा 
निश्चित समय के अ्रन्दर उसके परिणाम में निहित होता हे बल्कि व्यक्ति 
के मानसिक उद्देश्य तथा कर्म के मूल विन्दु में निहित होता है । सामूहिक 
कर्म में मो, यद्यरि उद्देश्य महत्वपूर्ण होग है, पर उसमें बाह्य कर्म, बाहरी 
परिणामों पर ज्यादा ज्ञोर रहता है। व्यक्तिगत श्रद्विंता हर व्यक्ति, धर्म 
श्र उमाज की अलग-अलग और विविध रूपों में होगी | श्रोततत मुसलमान 
और ईसाई मांसाहर को अहिंसा का विरोधी नहीं मानता | पर श्रोसत 
हिन्दू दैदा नहीं समझता | एक जैन इससे भी आगे जादा है | अ्रहििसा के 
ये सब प्रकार और अभिव्यक्तियों कांग्रेत-द्वारा स्वीकृत सत्याग्रह में नहीं हैं। 
बह तो इतना ही चाहती है कि अपने राजनीतिक एवं आधिक लक्ष्य-साधन 
में उसके अनुयायी किसी बाह्य हिंता का अवलम् नहीं लें | अगर कभी कमी 
मनोपैज्ञानिक पहलू पर भी ज्ोर दिया गया है तो वह व्यावहारिक इृष्टिकोश 
से ही । भावना यह रही है कि जो लोग विचार झौर वाणी में भी अहिंसा 
का पालन करने के तअभ्यासी होंगे वे ख़तरे के अवसर पर बाह्य एवं 
सामहिक ज़िम्मेदारियों की पूर्ति के श्रघक योग्य सात्रित होंगे। अहिंता 
की ऐतिह/पतिक उसत्ति जिस प्रकार से भी हुई हो, कांग्रेस ने केवल उसके 
वाह्मय, भौतिक और सामूहिक पहलू को ही स््रीकार किया है। दूसरे 
रूप में कांग्रेस-द्वारा उसे स्त्रीकार कराने के सभी प्रयत्न असफल 
होते रहे हैं| ग़लत या रह्दी काँग्रेस ने शान्तिमय!ः की जगह 
'अद्दसात्मक' और उचित को जग& 'सत्यमय” साधनों को स्वीकार करने 
से उदा इन्कार किया है वयोकि उसने ठीक ही अनुभव किया है कि 
शान्तिमय और उचित की अपेक्षा अ्रहिसात्मक श्रौ: सत्यमय शब्दों का अर्थ 
बहुत वित्तत हो जाता है। फिर 'श्रद्िंतात्मक' शब्द व्यक्तिगत और 
आध्यात्मिक निर्देशों से पूर्ण है। है 

गांधो जी ने जिस सत्याग्रह की कह्मना की है उसका दूसय तत्व सत्य है 
पर काँग्रेस ने इस शब्द को स्वीकर करने या उसका प्रयोग करने से इन्कार 
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किया है। उसने उससे कहीं व्यापक्र और कम महत्वाकांत्ती शब्द 
“उचित? के प्रयोग पर ही सम्तोष किया है। इस प्रकार पहले के वैध 
उपायों को लें या बाद के (उचित और शांतिमय” उपायों को लें कांग्रेस 
ने सदैव राजनीतिक साधनों का श्रवलग्ब लिया है। इन साधनों का क्रिसी 
आध्यात्मिक, धार्मिक वा व्यक्तिगत प्रयत्न वा विचार से बहुत ही कम 
सम्बन्ध रहा है । इसमें सन्देह नहीं कि अस्त्र ऐसे हैं जो नेतिक एवं श्राध्या- 
त्मिक प्रवृत्तिवाले व्यक्तियों-द्वारा प्रयुक्त हे सकते हैं। पर इससे उनकी 
कुशलता में कोई खामी नहीं आती, वृद्धि ही होतो है । दुनिया ने हर ऐसी 
वस्तु का बहिष्कार नहीं किया है जिनमें किसी प्रकार की श्राध्यात्मिक भाव- 
नाश्रों की गन्ध श्राती हो। भारत में तो ऐसा और भी कम है | जहाँ-तहाँ 
कतिपय दलों के अपवाद के साथ सामान्य मानव-मन किसी राजनीतिक 
अद्न को केवल इसलिए त्याग देने को तैयार नहीं है कि व्यक्तिगत लक्ष्यों 
की सिद्धि में वह आध्यात्मिक अख्तर का भी काम दे सकता है | कांग्रेस के 
धशान्तिमयः साधन को भारतीय तमाजगादियों ने भी स्वीकार किया है। 
यही इस बात का काफ़ी सबूत है कि कांग्रेस जिस श्रहिंसा को मानती है 
वह राजनीतिक है | इस “उचित” साधनों में केवल संकुचित कूटनीति तथा 
अवसरवादिनी और घोखाघड़ी की नीति का त्याग है। और ईनका 
त्याग किसी भी विवेकपुर्ण, दूरदशों और मौलिक राजनीतिमत्ता में किया 
जायगा | इतिहास में ऐसा कोई उदाहरण नहीं मिलता जिसमें किसी राष्ट्र 
की प्रमुख समस्याएँ बहुत दिनों तक गन्दी कूटनीति और श्रवसरवादिता 
से हल की गई हों | फिर किसी गुलाम जाति के लिए ऐसे साधनों के 
इस्तेमाल का परिणाम राष्ट्र की नैतिकता को उठाने की बजाय उसे नीचे 
ही गिराने वाला होगा । इसलिए श्राध्यात्मिक दृष्टि को छोड़ कर विशुद्ध 
शजनीतिक श्रौर ध्यावहारिक दृष्टिकोण से देखें तो काग्रेस ने उनका त्याग 
करके सर्वधा उचित ही क्रिया है। एक ऐसे देश में, जो शताब्दियों से 
गुज्ञामी की पीड़ा भोगता रहा है, प्रत्येक राजनीतिक और आशिक कार्य- 
क्रम अनिवार्यत: राष्ट्र एवं व्यक्तियों की नेतिक शक्ति में वृद्धि करता है। 
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श्र इससे वह कार्यक्रम आध्यात्मिक नहीं बन जाता । फिरकांग्रेस 'साध्य से 
साधन का ओऔचित्य सिद्ध होता है? वाली उपपत्ति को नहीं सानती | पर 
इस विचार के कारण वह आध्यत्मिक नहीं वन जाती | बहुतेरे आध्यात्मिक 
सम्प्रदायों ने ऐसे सिद्धान्तों के माना है, और आज भी मानते हैं। 
पर कांग्रेस ने नैतिक, व्यावहारिक, उपयोगितावादी दृष्टिकोश से इस 
धयियरीः या उपपत्ति का त्याग किया है। किसी श्राध्यात्मिक कारण से 
नहीं ; उसने इसलिए इसका त्याग किया है कि इसकी बदोलत दुनिया 
में कहता, करता, रक्ततात और विनाश का ताण्डव द्वोता दिखाई पढ़ता 
है। कांग्रेस की का्य-प्राणाली अनेतिक नहीं है; वह सदाचरण पर 
आश्रित है। रुदाचारशात्त्र का मुख्य काय पड़ोसियों के धीच न्यायपूर्णो, 
सही और मभाईचारे का सम्बन्ध स्थापित करना है। पढ़ोसी में विरोधी 
और अपराधी भी शामिल हैं। सदाचारशास्त्र जब कानन का रूप घारण 
करता है तत्र भी इनको--विरोधी और अपराधी को--उपयुक्त स्थान 
देता है; तब भी बह देखता है कि इन्हें अनावश्यक कठिनाइयो तथा 
क्ररता से बचाया जाय । किसी भी वैज्ञानिक विवाद में सदाचारशात्न और 
कानून को आध्यात्मिकता से मिल्ला देना या उन्हें एक कहना ठौक नहीं | 

कांग्रेस के स्थूल कार्यकम में इतनी बातें हैं;--गांवों का काम, 
आंमोद्योग, किसानों तथा मजदूरों का संघय्न, खादी, हिन्दू-मुत्लिम 
एकता, अस्पृश्यता-निवारण, और वेघानिक काय ( कौंसिल श्रादि )। 
अल्यृश्यता-निवारण के श्रलावा इनमें से कोई भी काम ऋ-राजनीतिक 
यथा आध्यात्मिक नहीं समझा जा सकता। व्यक्तियों के छिए वे 
श्रध्यात्मिक एवं नेतिक उन्नति के साधन हो सकते हैं पर कांग्रेस ने 
उन्हें उनकी राजनीतिक, आर्थिक और व्यावहारिक उपयोगिता के कारण ही 
स्त्रीकार जिया है। भारत में आज जिस रूप में श्रस्पृए्यता है उस रूप में 
बह विशुद्ध धार्मिक प्रश्न नहीं। वह राजनीतिक और आर्थिक है, और 
इन सबसे अधिक मानवीय है। बिना इसका निगकरण किये शष्ट्र अपने 
ही विरुद्ध विभक्त रहेगा और खतंत्रत्म की माँग निः्सार प्रतीत होगी | 
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कंग्रेस नेतत्व ते न भूतकल में, न वर्तमान में कमी आध्यात्मिकता 
का दावा किया। फ़िर भी यदि किसी सामूहिक्र हित के काय के 
प्रति निष्ठा, उत्तर्ग और कष्ठ-सहन में आध्यात्मिकता के किसी अंश 
का दावा किया जा सकता है तो हमारे नेताभ्रों में वे गुण एस्मप्त मात्रा में 
रहे हैं और है। इतनी विशेषता के साथ, एक गांधो जी को छोड़, सद 
वास्तविऊतावादी ब्वावहार्कि देशमक्त और राननीतिश्न रहे हैं ओर हैं। 
इसमें सन्देह नहीं कि गांधी जी में व्यावह्स्कि सजनीति के साथ अध्यात्मि 
कता का गुण मी पाया जाता है। पर कमी छिसी ने सन्देह नहीं किया कि 
उनमें व्यावहारिक ओर राजनीतिक योग्यता का अमाव है। लायढ 
जाज ने तो एक बार कहा था कि वह वर्तमान युग के उत्रते चत्ुर ग़जनीतित्ञ 
हैं। कमी-कमी उनके विगेधियों ने उनकी राजनीति को इतना गृह 
ओर चटतापूर्ण पाया है कि उन पर चाणक्य की चालें चलने का 
आगेप लगाया गया है। पर मिन्नों एवं निषक्ध निशक्षकों के लिए वह 
पाख्रशंक ईमानदाग की मूर्ति हैं श्रोर जो कहते हैं वह्दी मानते हैं और 
सदा अपने मन की बातें खोलकर लोगों के सामने रख देते हैं । 

इस तरह प्रकट है कि कांग्रेठ के लक्ष्य, साधन, कार्यक्रम श्र 
व्यक्तित्वों में आ्राध्यात्तितता के लिए कोई विशेष श्राग्रह नहीं 
हे।तब वया वात है कि सुशिक्षिः ओर उत्तरदाबी व्यक्तियों द्वार 
इस प्रकार का आरोप किया जाता है | इसके दा प्रमुख कारण 
हैं। एक तो यह कि समाजवादियों के एक वग--स्कूला--के लिए 
जो भी चीज़ें भौतिकवाद और समानवाद से मेल नहीं खातीं, वे मध्य- 
कालिक, इसलिए आध्यात्मिक हैं, व्योक्ति यह मान लिया यया है कि 
मध्य युगों में प्रेरक शक्ति राजनेतिक नहीं, मुख्यतः आध्यात्मिक थी। 
यहाँ इस वात पर बहस करने की आवश्यकता नहीं कि मध्य युग के 
विषय में इस प्रकार के विचार कहाँ तह तथ्य पर आश्रित वा सही हैं| 
इस भ्रम का दूसरा कारण ऐसे शब्दों एवं पदों का प्रयोग है जो पुराने 
हैं श्रौर जिनके साथ श्राध्यात्मिक विचारों की रू्वृतियाँ जुड़ी हुई हैं। 
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शब्दों का मिथ्यात्व भी तो कोई चीज़ है। भाषा के द्वारा जो भ्रम 
उसन्न दोता है उसमें अक्सर चिन्तन और विश्लेषण की शक्ति 
पंग्रु हो जाती है। अत्यन्त सावधान और जागरूक रहने पर दी 
कोई इससे बच सकता है। पूर्ण स्वराज, सत्पाग्रह, रामरज्य, इड- 
ताल, आमोद्योग, खादी जैसे शब्द श्राघुनिक मत्तिष्क में ऐसे विचार 
पैदा करते हैं. जिनकी छाया में ये चीज़ मध्यकालिक ओर आध्यात्मिक 
प्रतीत होती हैं। यदि इनकी जगह पूर्ण स्वतन्त्रता (कम्मलीद इंडिपेंडेंस') 
असहयोग, प्रजाउत्तात्मक शासन, जेनरल स्ट्राइक, औद्योगिक विकेंद्रीकरय 
इत्यादि शब्दों का प्रयोग किया जाता है तो वे ही विचार शाघुनिक, 
अद्यतन और विशुद्ध राजनीतिक एवं आ्िक हो जाते हैं| पर कांग्रेस 
के आलोचक इस पर बहुत कम ध्यान देते हैं कि ये नये शब्द, जिनका 
खोत विदेशी है, कहाँ तक जनसमूहों की समर में आ सकते हैं। उनकी” 
सममक से भारत को बस पश्चिम की भाषा और विचार-प्रणाली अपनानी 
चाहिए, नहीं तो हममें राजनीतिक प्रषकता और अवरोध पैदा हो जायगा | 


“जुलाई, १६३६ ) 
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सावंजनिक, वा देश की, सेवा भारत में सामान्य--आम--नहीं, 
अपवाद है। लोग कुद्मब के लिए, जाति के लिए और सम्रदाव के- 
लिए त्याग करने के अम्यस्त हैं| पर जब त्याग प्रयागत हो जाता है तब- 
त्याग वा वल्द्वान के रूप में उसका महत्व नष्ट हो जाता है। तब 


१४० गांधी-मार्गं 


तो' हर आदमी से उसकी आशा की जाती है। जो इन्कार करते हैं 
।वे समाज के शत्रु तथा मानव-स्तर से द्वीन समके जाते हैं। समाज में 
रहने के लिए मानव प्राणी बराबर अगशणित व्यक्तिगत श्रय्ुविधाएँ 
"मेलते रहते हैं। पर इसे त्याग नहीं कहा जाता ; क्‍योंकि वह प्रथागत 
हो गया है। भारत में कुट्ठम्न, जाति, धर्म की सेवाएँ प्रथागत हैं ; पर 
राष्ट्सेवा के लिए यह बात नहीं कही जा सकती | 
राष्ट्रीय सेवा में उससे श्रधिक श्रसुविधाएँ नहीं हैं जितनी अ्रन्य 
सेवाश्रों में हैं पर चूँकि आम तौर से भारत में बह नहीं की जाती 
इसलिए जो कोई राष्ट्रीय सेवा करते हैं वे श्रेष्ठ प्राणी, महात्मा समझे 
“ते हैं। उनको सामान्य नहीं विशेष श्रसुविधाओं का सामना करना 
:ड़ए है। भारत केवल एक ही भ्रेष्ठता मानता है। एक ऊँच, श्रेष्ठ, 
आदमी की आध्यात्मिक प्राणी होना ही चाहिए। प्राचीन, काल में 
आध्यात्मिकता का जो भी अर्थ समस्ता जाता रहा हो, आज के भारत में 
उससे कष्टपूर्ण तपस्वीपन और देह को कष्ट देने ही का श्र लिया 
जाता है | इसलिए हर राष्ट्रीय कायकर्ता को इस कसोटी का पालन करना 
ही चाहिए | 
पश्चिम में एक राष्ट्रीय कार्य कर्ता सामान्य जीवन बिताता है। वह 
बड़े-बड़े त्याग करता है ओर अवसर पड़ने पर अपने प्राण भी निछावर 
कर देता है पर इसके लिए कोई उसे श्राध्यात्मिक नहींकहता ! एक वैरागी 
“की भाँति रहने की श्राशा उससे नहीं की जाती | भोजन, वस्न तथा 
अपनी शरीर-रक्षा की अन्य तुविधाओं के विषय में वह एक नागरिक का 
-सामान्य जीवन जिताता है। भारत में राष्ट्रीय कार्य-कर्ता के लिए इतना 
ही बस नहीं है कि वह घन तथा वैभव के मामले में बड़ा त्याग करे; उसे 
भौतिक प्रबृत्ति की समी सामान्य आवश्यकताओ--माँगों--का भी त्याग 
-कर देना चाहिए । भारत, विशेतषः हिन्दुश्रों, में शरीर-सुख को किसी प्रकार 
-सहन नहीं किया जाता । बेचारा राष्ट्रीय कार्य-कर्ता जनता की आलोचना 
-का शिकार हुए बिना सिनेमा नहीं जा सकता; यदि वह भूखा है तो होटल 
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में प्रवेश नहीं कर सकता | वह सिगरे८-बीढ़ी नहों पी सकता; चाय श्र 
वाफ़ी का आनन्द नहीं ले सकता | यदि वह मुसलमान है तो उसे दाढ़ी नहीं 
मुह्ानी चाहिए । बिना कुछ मावप्रवण लोगों की भावनाओं को चोट 
पहुँचाये हिन्दू राष्ट्रीय कार्य-कर्ता मांस-मछली और अंडे नहीं खा सकता | वह- 
अपनी सम्पत्ति का उपमोग नंद्वीं कर सकता | यदि पहले के अपने परिश्रम 
से कमाई या बाप-दादों की छोड़ी हुई जायदाद उसके पास है तो लोग 
चाहते दे कि वह उसका सर्वथा त्याग कर दे | राष्ट्र-सेवा में लगी स्त्रियों 
के लिए सब्र प्रकार के गहने वर्जित हैं; उनके बाल पुराने ढंग पर गये 
या विभाजित होने चाहिएँ | रक्षेप में देशभक्त को संन्यासी या सर्वत्यागी 
होना चाहिए; वैश ही आदमी राष्ट्रीय सेवा के राज्य में प्रवेश कर सकता 
है। कामग्रेस ने राष्ट्रीय नीति के रूप में बिन चाक्षों को वज्य करार दे रखा 
है,--जैसे भद्य, विदेशी वस्त्र तथा सामान्यतः विदेशी वसल्तुएँ--; लोक- 
निषेध उससे कहीं आगे जाता है | ह॒ 

जब खिलाफ़त आन्दोलन अपने पूरे ज़ोर पर था तब मुत्लिम देश- 
भक्त के लिए दाढ़ी बढ़ाना ओर पारस्परिक पविन्न सममे जाने वाले ढंग 
पर मेँछें रखना आवश्यक था। अगरवेचारेकी ठुडढी विगादाद़ीकी हुई तो 
उसका व्याख्यान सुनने के लिए लोग तैयार न होते थे। यदि उसके श्रोठ 
साफू-सुयरे ( या मुंडे ) हुए तो वह इगिन देश व खिलाफ़त का कुशल 
सेवक नहीं हो सकता था। उसे फोओे खिंचाने के लिए बैठने का श्रधिक्रार 
न था। महान्‌ देशभक्त मोतीलाल जी के जीवन-काल में यह आलोचना 
प्रायः सुनने में आरती था कि उन्होंने अपनी सारी समत्ति नहीं च्यागी है 
ओर अब मी अ्रपेज्ञाकत आराम, सुख और वैमव का जीवन खिताते हूं 
आज उनका पुत्र ( जवाहरलाल ) भी इस प्रकार की आलोचना से रुवंथा- 
वंचित नहीं है; यद्यपि उन्होंने जेल के सीखचों के श्रन्दर जीवन के न्‌ 
जाने कितने उाल वितावे हैं। फ़िर मज़ा यह कि यह आलोचना केवल 
अशान और अनुदार--कछर--शोय ही नहीं करते; शिक्षित जन भी 
इस पकार के श्रविचारपूर्ण भ्रम के शिकार होते हैं । फाउंटेनपेन वा पढ़ी 
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रखने, सेपटीरेजर इस्तेमाल करने तथा सम्पूर्ण ऐसी चीज़ों के लिए साव॑- 
जनिक कार्यकर्ता की श्रालोचना की जाती है, जो किसी प्रकार की चद्धरता 
के लिए नवीन या अ्रपवित्र हों गा जो नये-पुराने कदूटर सम्रदायों में 
वर््य मानी जाती हों | 

अगर सावजनिक कार्यकर्ता लोगों की स्वीकृत कसोयरियों का पालन 
करे तो वह वस्त्र में अधनंगा, शरीर से अधभूखा श्रोर दुबंल, बुद्धि में 
“दनिया या केवल भारत की राजनीतिक एवं आधथिक समस्याश्रों की ठीक से 
जानकारी से हीन, सोन्य-चेतना ओर कला-प्रवृत्ति में शियिल और 
मापनाश्रों में अतप्त होगा | ऐसा आदमी आदर्श देशभक्त होगा | वह 

योग्य सेवक होगा जिसे पाकर देश हृषित हो सकता है | 

एक ओ्ोउत भारतीय से छोटी से छोटी देश-तेवा करने को कहिए, वह 
“ठुरत उत्तर देगा कि मैंने तंसार का त्याग नहीं किया है, में एक रहत्थ हूँ, 
और अभी जीवन के आनन्द भोगना चाहता हूँ। सामान्य श्रोतत जीवन 
विताना राष्ट्र की सेवा के विउरीत समझा जाता है | एक जर्मन, जापानी 
और अ्रंग्रेज अवसर उपस्थित होने पर, गोलाबारी का सामना कर सकता 
'है; वह रत्यशाला, जलपान णह या विलियडरूम से सीधे युद्ध की खाधयों 
को जा सकता हे, जाता है पर भारतवासी चरित्र में इतना ढीला समझता 
जाता है कि यदि उसने रहत्यागी की कसोटी का पालन न किया वो श्रपने 
देश को धोक़ा दे देगा | 

इसलिए इसमें कोई ग्राश्वर्य की बात नहीं कि हममें से बहुत ही 
-कम लोग, विशेषतः युवकों में से तो बहुद ही कम, राष्ट्र की सेवा के लिए 
तैयार होते हैं | जब समाज ऐसी श्रवात्तविक, कूठी और ऊँची कसौडियाँ 
रखता है तव उसे आश्वय न होना चाहिए यदि वह पाखंडियों एवं 
प्रतारकों की जोरदार उपज से पुरस्कृत हो। ईमानदार आदमी, जो 
शिक्षण, त्वभाव और विश्वास से वैग़गी वा संन्‍्यासी नहीं होते, राष्ट्रीय 
कार्य उठाते हैं तो श्रतुभव करते हैं कि हर कदम पर वे सममोता करने 
को मजबूर हैं; कभी-कभी उन्हें पाख॒एड वा मिथ्याचार का श्राश्रव भी 
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लेना पड़ता है। किसी सार्वजनिक संवक के लिए दिखावा और 
पाखरड सदा खतरनाक होते हैं | वह'जनता की आँखों के सामने रहता 
है। जहद या देर से जो दुछु वह करता है, उसका पता चल ही जाता है। 
तब जनता और उस सेवक के मित्रों को अनावश्यक चोट पहुँचती है और 
उनका स्वप्न मंग हा जाता है | यदि वात इतने ही तक रहती तो यह एक 
सस्ती क्रीमत होती। पर इससे भी बुग यह होता हे कि शी्र दी बनता 
सभी के दारंगे आवरण में शंक्रा करने लगती श्रीर राजनीतिक कार्य- 
कर्ताओं के प्रति अपनी अद्धा और विश्वास खो देती है | राष्ट्रीय कार्य- 
कर्ताश्रों के खिलाफ शिकायत का बहुत सा अंश इसी तरह का है। 

एक दूठरी बात ओर है । कांग्रेस के प्रत्येक साव॑ंजनिक कार्यकर्ता के 
बारे में कल्मना कर ली जाती है कि उतने अपने जीवन में गांधी जी का 
नेतृत्व स्वीकार कर लिया है। गांधी नी राष्ट्रीय कार्यकर्ताओों के न 
कैवल राजनीतिक बल्कि आध्यात्मिक गुर भी मान लिये गये हैं। लोगों 
से कहो कि मैंने केवल गांधी जी की राजनीति को स्वीकार किया है तो 
कोई तुम्हारी बात पर विश्वास न करेगा। हुमसे उनके सम्पूर्ण प्रयोगा- 
त्मक सदावरणों का पालन करने की श्राशा की जाती है | गांधी जी स्वयं 
अपने विषय में अन्तिम सत्य पाने का दावा नहीं करते | पर जनता और 
उनके कुछ प्रशंसक उनके लिए यह दावा करते हैं | यदि ठुमने राजनीति 
में अदहिंगत्मक रहने का वचन दिया है तो तुमसे और आगे जाने तथा 
सम्रग्र मानवजाति को प्यार करने की आशा ,की जाता है, चाहे तु्दारी 
शक्ति, तैयारी और विकास उतनी ऊँचाई पर ठहरने के योग्य न हो | तुम्हें 
अपने जीवन, अगने अस्तित्व के कावून का अनुसरण नहीं, गांधी जो के 
जीवन का क़ानुन या उसकी विकृति का श्रनुतरण करना पड़ेगा जिसे 
लोक-कल्पना ने बना लिया है। 

आज के राष्ट्र योदाओं को एक भ्रेयी वा जाति बनाने की हिम्मत 
नहीं कर सकते-फिर चहे वे तलवार वाले सैनिक हों वा सत्याग्रह के | 
राष्ट्रीय काय ऊँच-नीच, घनी निर्धन सबके द्वारा होना चाहिए। इसलिए 
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उन सबको नागरिक कततंव्यों की पूर्ति करनी चाहिए। अ्रगर उनका 
करना वाजछनीव है तो उनके ऊपर आचरण के असामान्य नियम या 
मान नहीं लादने चाहिएँ | सामान्य उज्जनोवित आचरण से अ!लोचकों को 
सन्तुष्ट हो जाना चाहिए | राजनीतिक जीवन को आध्यात्मिक जीवन 
मानने का भ्रम नहीं होना चाहिए | तथ्य की दात दो यह है कि राजनीति को 
आध्यात्मिक बनाया ही नहीं जां सकता | राजनीति का सम्बन्ध मुख्यतः 
समूहगत चेष्ट ओर बाह्य कर्म से है। अन्तप्रेरणा श्रोर व्यक्तिगत शुद् 
निर्णय का मूल्य बहुत ज़्यादा है पर उतना नहीं नितना आध्यात्मिक जीवन में 
होता है। आ्राध्यात्मिक जीवन यदि वह केवल आकार छोर पूजा-विधि तक सीम्ति 
नहीं है यानी स्थूल नहीं है तो उसका सम्बन्ध मुख्यतः व्यक्तिगत और आन्त- 
रिक जीवन से, श्रन्तःप्रेरणा के जीवन से है | उसमें श्रपनी मानउ-चेतना 
में व्यक्ति सबसे महत्वपुण् होता है; तमूह या दल का ध्यान गौण द्ोता 
है। उसमें बाह्माचस्ण की अपेक्षा श्रान्तरिक प्रेस्णाओं का, हृदय-स्ोतों 
का महत्व अधिक हे | वाह्माभिव्यक्ति न हे तब भी हुरी आँख उससे 
सार की चीज्ञ है। पर यदि राजनीति, कानून और सामाजिक आचरण 
भी अन्तप्रेंस्णाश्रों या अश्रन्तःलोतों को प्रधान स्थान दे दें तो पवित्र 
श्रौर उन्नत होने की जयह सावजनिक जीवन अधिक प्रमपूर्ण हो जावगा | 

आध्यात्मिक जीवन का यदि कोई अथ हैं तो उसका अर्थ आश्वा- 
त्मिक साधना ही है। यह किसी समूह या राष्ट्र का लक्ष्य नहीं हो सकता ! 
ऐसी साधना के लिए विविध तथा विभिन्न प्रकार के यम्-नियम्त की श्राव- 
श्यकता शेती है। कभी-कभी वे इतने जव्ल और परत्पर-विरोधी होते 
हैँ कि यदि कोई तमूह अपने संघ जीवन के लिए उनमें पढ़े तो वह भ्रम 
में ही खो जावगा । उदाहरण के तौर पर यदि सारा राष्ट्र किसी मूर्ति के 
सामने दश्इवत्‌ करे या समाधि लगाकर वैठ जाय या अपने सिर के बल 
खड़ा हो जाय तो कैसा विचित्र दृश्य दिखाई देगा। आध्यात्मिक उन्नति के 
लिए अपने भावों एवं वासनाश्रों का नियंत्रण करने में व्यक्तियों-दात 
ऐठी साधनाओं का सह्यारा लेने का ढंग सामान्य है। आध्यात्मिक जीवन 
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का केन्र श्रन्तःश्यजीवन में समाया हुआ व्यक्ति है ] राजनीति का मुख्य 
सम्बन्ध दल था समूह श्रतः बाह्य सामाजिक आचरण, से है | पर धर्म के 
क्षेत्र में मी स्वत्यागी संन्यासी श्रौर सामान्य सांसारिक जीवन विताने वाले 
शहत्थ में अन्तर रखा जाता है | दोनों को उम्रान वर्तों का पालन नहीं 
करना पढ़ता, न उन्हें एक-सी कठोरता या तप से गुज़रना पढ़ता है | बुद्ध 
के शिष्यों के दो व ये; संघ-मित्त और गहस्प शिष्य | दोनों के लिए 
एक नियम नहीं ये | संतारी शिष्य सामान्य खहत्थ जीवन बिताते ये, जब 
कि संघ के मिचुओं को ब्रह्मचारी रहना और देह-गत सम्पूर्ण घुखों का 
त्याग करना पढ़ता था। सामान्य और असामान्य लोगों के श्राध्यात्मिक 
जीवन के बीच इस प्रकार का मेद सभी घ्॒मो' में माना गया है। शहरुथ, 
कतिपय नियमों ओर पाबन्दियों के साथ, सामान्य जीवन बिताता है। ये 
नियम और पाबन्दियाँ भी बहुत कठोर नहीं होतीं। गांधी जी भी इस 
अन्तर का पालन करते हैं। उन्होंने श्रपने सत्याग्रह-आाश्रम के नियम कमी 
कांग्रेत या राजनीति में श्रपना अनुसरण करने वालों पर नहीं थोपे | 
सच तो यह है कि जब गाधी जो राजनोति के अध्यात्मीकरण की वात 
करते हैं तो उनका श्रमिप्राय राजनीति को नैतिक--सदाचरणशील--- 
बनाने भात्र का होता है | आमतौर से राजनीति के खेल में सामान्य नैतिक 
नियमों का पालन नहों किया जाता | भारत की राजनीति में जिश चीज़ का 
अवेश करने का अयत्न किया गया है, वह यह है कि व्यक्तिगत जीवन में 
या राजनीतिक जोवन में सम्मानपूर्ण श्रावरण का एक ही मान होना 
चाहिए । यदि माषा की दाशंमिक यथार्थता का पालन किया जाय तो 
कोई राजनीति के अध्यात्मीकरण की बात भी न करेगा; बह केवल मानवी 
काम के क्षेत्र में पुनः उन नैतिक नियमों को लागू करना चाहेगा जहाँ हे 
वे घता कर दिये गये हैं | यह रुत्य है कि नीवि वा सदाचरण आधश्यात्मि- 
तो मी एक प्रधान अश है पर वह उसका सर्वर नहीं है। यदि 
आध्यात्मिकता श्ौर नीतिशास्त्र के बीच के इस मेद पर दृष्टि रखी जाय तो 
सावंजनिक के में लगे हुए लोगों के आचार के विषय में जो बहुत सा 
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अ्रम श्राज दिखाई पढ़ता,है, दूर हो जाय | भर राजनीतिक जीवन अनेक 
पाखंडों एवं प्रवचनाश्रों से धुक्त दो जाय | इससे दूसरे देशों को माँति 
हमारे राष्ट्र को भी सामान्य नागरिकों की सेवाएँ प्राप्त होंगी ओर उसका 
भला होगा। आज तो सामान्य नागरिक श्रासमानी ऊँचाइयों से भय 
खाकर भाग खड़े होते ह--उन ऊँचाश्यों से जिन तक बहुत कम 
लोग पहुँच पाते हैं पर जिनके कारण प्रयत्न करने वाले श्राध्यात्मिक की 
श्रपेज्ञा हास्यास्द ही अ्रधिक बन जाते हैं | 


“मार्च, १६३७ | 
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मुझे 'गांधीवाद” पर लिखने को कद्दा गया था, पर मैंने 'तामानिक 
और राजनीतिक समस्याश्रों की ओर देखने की गांधी-प्रणाली या संत्तेप 
में धांधी-्मा्ग! शीर्षक ज्यादा पसन्द किया | क्योंकि मेरा विश्वास है, श्रभी 
तक “गांधीवाद'-जैसी कोई चीज़ नहीं बन पाई है। समी “वादों! की सष्टि 
उन लोगों के द्वारा नहीं हुआ करती जिन लोगों के नाम पर उनका उपदेश 
और प्रचार किया जाता है, बल्कि उनके श्रनुयावियों-द्वार मूल धारणाश्रों 
को सीमित कर देने के फल-स्वरूप होती है। रचनात्मक प्रतिमा के श्रमाव 
में अनुयायी उन विचारों को शास्त्रीय रूप देते, ब्यवत्यित औ्रौर संघरित 
करते हैं | ऐसा करने में मूल-पिद्धान्त स्थिर, कठोर, एकांगी श्रोर कद्टर बन 
जाते हैं; उनमें उनकी मोलिक ताज़्गी और लचीलापन नहीं रह जाते, जो 
यौवन के लक्षण हैं। फिर गांधी जी कोई तलवेता नहीं हैं। उन्ोंने किसी 
'दशन की रचना नहीं की है | प्रारंभ से वह एक व्यावहारिक सुधारक रहें 
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है| इसलिए उ्यों-ज्यों समस्याएँ सामने आरती हैं वह उन पर विचार करते 
और लिखते हैं। प्रधानतः वह कर्मबीर हैं, और उन्हें ठीक ही 'कमयोगी” 
कहा गया है | अतः उनके भाषणों, लेखों और कार्यों में कोई तार्किक वा 
दार्शनिक प्रणाली को खोज करना कठिन है। इस विबय में वह पुराने 
वैशाखरों और उुधारक्ों से मिलते-जुलते हैं। उन्हें भी व्यावद्धरिक देनिक 
सम्रश्यात्रों का सामना करना पड़ता था | किसी प्रणाली के कठोर चौखूटे 
में न बेंघकर वे उन्हें अपने नियले ढंग पर इल करते थे। मूल मनो- 
वैज्ञानिक छिद्धन्त का निर्देश तो कदायित्‌ कर दिया जाता था पर तफसील 
की वातें प्रत्येक व्यक्ति अपनी विशेष परित्यिति तथा आवश्यकता के 
अनुसार पूरी कर लेता था | दर्शन, प्रणाद्वी श्रौर नियम-बन्धन की कठो- 
रखता उनसे छोटे लागों का काम था, जिनका जोवन-सम्बन्धी दृष्टिकोश 
तथा कह्मना-विश्ष्वार संकीणं था | 
गांधीवाद नहीं, गांधी दृष्टिकोण 
गांधों अपने विचारों के श्रन्तिम होने का कमो दावा नहीं करते | वे 
अपने कार्यों के तत्य की शोष अयवा सत्य के प्रयोग मानते हैं। ये 
प्रयोग अभी किये ज्ञा रहे हैं। किती के लिए. इन प्रयोगों को ही सत्य 
मान लेना या उतका दावा करना ग़त्ञत होगा | यह सब है कि उनके कुडु 
अनुयायी, जिनमें बुद्धि को अपेक्ा उत्साह अविक है, उनके बिचाएं के 
अटल और अन्तिम होने का दाता करते हैं, पर्तु वह स्त्रय॑ इस प्रकार 
का कोई दावा नहीं करते । वह अरनी गृल्तियाँ कब्ूंच करते ओर उन्हें 
बुघारने की चेथ्य करते हैं। व३ केवल अपने दो मूलयून दिद्धान्तों--- 
सत्य ओर अहिता--के अचूक, अमोघ, मानते हैं। श्रन्व बातों के 
सम्बन्ध में, जो उन्हें अपनी दृष्टि से सत्य प्रतीत होती हैं, वे उपदेश देने 
के साथ ही सीखने को भी तैग्रार रहते हैं | इन दो मूजमून रिद्धान्तों के 
प्रयोग के सम्रन्ध में मी उनमें कोई कद्दतता नहीं है। वह मुक्त कंठ से 
स्वीकार करते हैं कि विभिन्न और विविध परिस्थितियों में उनका मिन्न-मिन्न 
रीतियों पर प्रयोग किया जा सकता है। उनका यह दृष्टिकोण ही उनझे 
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श्रेनुयायियों और दूसरों को अवसर चक्र में डाल देता है और किसी 
विशेष परिस्थिति में वह क्या करेंगे इसके निश्चित अनुमान लगाना 
कठिन कर देता है। उनका व्यक्तिय सतत विकासमान है अत; उनके 
विचार और काय का कोई कट्टर वा निश्चित रूप नहीं है। जिन लोगों 
ने उन्हें निकट से देखा है उन्होंने इस (वात की ओर लद््य किया है। 
व्षतुओं और विचारों के प्रति उनके बदलते हुए दृष्टिकोण और व्यवहार 
से यह बात व्यक्त होती है। श्रन्तर्धा और आत्मिक मार्गदर्शन वही रहता 
है पर श्रमिव्यक्ति बदल जाती है। यही चीज है जो उन्हें यौवन की 
ताजगी देती और उन्हें समय से श्रागे रखती है। जत्र उनके बहुतेरे 
नौजवान अ्रनुयायी कट्टर तथा जड़ बन जाते हैं तथा अपनी जीवन-शक्ति 
खो देते हैं, वह सदा छ्फूर्तिमान, कर्मशीत्त और उत्साहपूर्ण बने रहते हैं। 
जब दूसरे लोग युवक पीढ़ी की विपथगामिता से अघीर हो उठते हैं, वह 
धीरज और सद्दानुभूति के साथ नवीन प्रस्तावों पर निर्विकार और निभक्ष 
दृष्टि से विचार करते हैं। इसलिए अमीतक गांधीवाद-जैसी कोई चीज़ 
नहीं है, केवल एक गांधी-मार्ग ओर दृष्टिकोण है, जो न तो कह्धर है, न 
अटल वा अ्रन्तिम है | विस्तार की बातों को श्रन्तिम रूप दिये, या श्राने 
वाले सब समय के लिए उनका निर्देश किये बिना वह केवल दिशा की 
और संकेत करता है । 
परिरिथिति के प्रतिघात में 

गांधी हमारे देश की विचित्र परित्यिति के कारण सामाजिक ओर 
शननीतिक क्षेत्र में आये | अपने कुछ अ्रच्छी स्थिति वाले देशवासियों 
की भाँति बह भी इंग्लैंड गये, बैरिस्टरी पास की और अपना तथा अपने 
परिवार का भरण-पोषण करने तथा सुख से रने के लिए. अपने पेशे का 
काम करने लगे । उनका विवाह पहले ही हो चुका था । अपने पेशे के 
सिलसित्ते में वद दक्षिण श्रक्रीका गये | परिस्थितियों ने वहाँ उन्हें श्रपने 
देशवासियों का साथ देने और उनकी लड़ाएर्याँ लड़ने को बाध्य किया। 
अधिकांश गरीब और अशिक्षित थे। जो थोड़े से धनी थे, वे घन एकत्र 
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करने वहाँ गये थे। उनमें सावेजनिक सेवा की भावना और राबनीतिक 
प्रेरणा नहीं थी। वर्च-देष और श्रय-द्ेष को प्रबलता से पूरा, उस 
विदेशी भूमि में सबको पथअदशन और नेतृत्व की आवश्यकता थी। वे 
सब अनेक सामाजिक और राजनीतिक अधिकारों से वंचित थे और विविध 
अपमानजनक प्रतितरन्धों से उनका जोवन पूर्ण था। अपने देशवासियों- 
द्वारा अपनाये गये उस देश में उनके प्रतिदिन छीण होते जाने वाले 
अधिकारों को कायम रखने की लड़ाई में गांधी खिंच आ्राये। एक बार 
लड़ाई में खिंच श्राने पर उन्होंने अपनी सारी ईमानदारी, येगवता तथा 
कर्मठता से उसमें योग दिया। उन्होंने अपने को पूर्णतया उसमें डाल 
दिया और बढ़ से बढ़ी कुखानी की परवा नहीं की | शीघ्र ही वह दक्षिण 
अफ्रीका के भारतीयों के एक मात्र नेता और पथ-दर्शंक बन गये । 
सत्याभ्रह् का आविष्कार 

, रस लड़ाई में उन्होंने सामूहिक अन्यायों के निराकरण का एक नया 
मांग दूँढ़ा और सत्याग्रह के मुख्य सिद्धान्दों को खोज निकाला ) जैसा 
नियम है, दिद्वान्त पर अमल पहले किया गया; नामकरण तथा उपपत्ति 
बाद में सामने आई । लड़ाई के दौरान में गांधी ने श्राधिष्कार किया कि 
सत्य और अक्िंसा वैयक्तिक तथा पारिवारिक समसषों में ही उपादेय नहीं 
है वर॑ अ्न्तर्मामूहिक ऋगढ़ों को नित्रगने के लिए भी अच्छे श्रस्त्र हैं 
ये रिद्वान्त कुछ मानव-जाति के इतिहास में नये नहीं थे । कितने ही पुराने 
कैगूमबरों ने उनका श्रम्यात और उपदेश किया था | पर राजनीतिक 
सख्स्वों तथा मगढ़ों पर उनका प्रयोग करने का कोई व्यापक प्रयत्न 
कमी नहीं किया गया था। गांधी को पहली बार बड़े पैमाने पर यह प्रदर्शित 
करने का भ्रेय है कि सदाचरण और सबनतापूरं व्यवह्टरक्े मान न केवल 
व्यक्तिगत सम्रनधों में उपादेय हैं वल्कि दत्मगत वा अन्तर्ाभूहिंक सम्बन्धों 
में भी भ्रच्छे और प्रमावशात्ञी हैं । उन्होंने यह मी प्रदर्शित किया कि सत्य 
और श्रक्विता का वाह्य कार्य में ऐसा संघटन किया जा सकता है कि उनका 
विरोध करना कठिन हो जाय | उन्होंने आ्राविष्कार क्रिया कि धम्द का 
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थोद्धा यदि चादे तो हिसा से विरत रहकर भी अपने ऊपर किये जाने 
वाले अ्रन्यायों का प्रतिकार कर सकता है तथा अन्याय के विरुद्ध युद्ध 
करने के लिए हिंसा के सामान्य पारस्परिक अस्त्र की अ्रपेज्ञा कय भ्रौर 
श्रह्िता श्रधिक प्रभावशाली श्रस्त्र हैं | रह 
सम्पूर्ो कम के मूल में सत्य-अद्दिसा की स्थिति है 

सम्पूर्ण सफल कम के मूल में सत्य श्रोर अद्दिता की स्थिति होती है, 
इसे सिद्ध करने के लिए गांघी ने श्रन्य बातों के साथ एक सरल कसौयी 
का प्रयोग किया | यद्यपि सत्य को अपनी सफलता के लिए अरस्त्य और 
हिंसा का सहयोग ओर सहायता ढेने की आवश्यकता नहीं शेती पर श्रसत्व 
श्रीर हिंसा को सफल होने के लिए उद् सत्य श्रौर श्रहिंसा का सहारा लेना 
पड़ता है | जीवन के प्रत्येक ज्षेत्र में, श्रत्यन्त स्वार्थपृण तथा समाज-हित- 
विरोधी कार्यों में भी, उनमें लगे आ्रादमियों के बीच परस्पर विश्वास रखने 
तथा वचन निभाने की श्रावश्यकता पढ़ती है। उदाहरणार्थ व्यापार में 
श्रन्य ज्षेत्रों की अपेक्षा स्वार्थ तथा लोभ श्रधिक खुल खेलते ई | फिर भी 
व्यापार में कोई सौदा (यहाँ तक कि जाल्मसाज़ी या बोकाघढ़ी भी ) 
ज्यादा समय के लिए संभव नहीं है जब तक व्यापारी एक दूसरे में 
विश्वा5 न रखें या जब तक उनके वचन इकरारनामे की भाँति न समझे 
जायें | चोरों तथा खूनियों तक को एक दूसरे के विश्वास का पालन करना 
पढ़ता है | कभी-कभी इस विश्वास तथा वचन के पालन के लिए उन्हें 
अपने व्यक्तिगत लाभ को तिलांजलि भी देनी पढ़ती है | चादे कोई कार्य 
हो, सत्य के मूलभूत सिद्धान्त का किसी न किसी रूप में, भत्ते वह कितने 
ही सीमित रूप में हो, सहारा लेना ही पढ़ता है। यही बात श्रह्टिता के 
लिए भी कही जा सकती है | विस्तृत और संघदित हिंखा भी तत्र तक 
संभव नहीं हो सकती जब तक उस हिंसा-कार्य में रत लोग आपत में ' 
अहिंत के नियमों का पा्न न करें | इस मूलभूत सिद्धान्त का पालन 
किये बिना वे शत्रु से नहीं लड़ सकते | यदि किसी सेना का केवल हरा में 
विश्वास हो तो शत्रु से मोर्चा लेने के पहले दी वह आर में कट मरेगी । 
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असहयोग-तत्त्त 

समर्ण संघवित जीवन के आधारभूत सिद्धान्त रूप में इन दोनों को 
जान लेने के बाद गांधी इनका उपयोग राजनीति के क्षेत्र में करते हैं-- 
उस ज्षेत्र में जहाँ सनातन काल से प्रवंचना और हिंसा को अधिक कारगर 
माना जाता रहा है। गांधी केवल इन निराकार सिद्वान्तों की कुशलता पर 
ही निमंर नहीं करते और उनके परिणाम की क्रिया को देव भरोसे नहीं 
छोड देते | वह केवल विपक्षी के हृदय-पसितन में विश्वास नहीं करते, 
यद्यपि इसकी कामना श्रवश्य रखते हैं| वह सबसे पहले अन्याय एवं 
अत्याचार से पीड़ित लोगों को सपरित करने और सच्रल्न बुनाने की 
कोशिश करते हैं। वे ठीक तौर से संघय्त हो सकें इसके लिए उनसे समी 
प्रकार दा अनाचार, सम्पूर्ण मेदमाव, सम्पूर्ण मय तथा स्वार्थ त्याग देने 
के लिए कहते हैं | इस प्रकार लोगों के अपने को संघटित तथा सबल 
बना लेने के बाद वह कहते हैं कि अत्याचार और भ्रन्याव में तुम जो 
सहयोग देते रहे हो उसे इठा लो | संक्षेर में वह उनसे बुराई की शक्तियों 
में असहयोग करने को कहते हैं। 

अतीतकाल में चादे जो अ्रवस्था रही हो, परन्तु आज की दनिया में 
अत्याचार:पोड़ित ज्ोगों के इच्छित वा अनिच्छित, सज्ञान अथवा श्रज्ञान, 
स्त्रतंत्र वा वाध्य सहयोग से ही उन पर अत्याचार करना संभव हो सकता 
है। यदि पीड़ित लोग सब्र प्रकार के सहयोग से इन्कार कर दें और इस 
इन्कारी के परिणाम-ल्वरूप जो भी कष्ट सामने श्रा्यें उन्हें भोगने के लिए 
तैयार हो जायें तो अ्रन्याय और अत्याचार अधिक दिन नहीं टिक सकते । 
औद्योगिक सगड़ें में भी यही देखा जाता है | जब कमी मजदूर प्रभाव- 
शान्ी रूप से अपना सहयोग हटा लेते हैं तमी पैंजीपति को झुक जाना 
पढ़ता है | छिटफुट औद्योगिक ऋगडों के परिणाम देखकर, मजदूर आज 
अपनी शिकायतें दूर करने के लिए तथा राजनीतिक एवं ऋ्ान्तिकारी उद्देश्यों 
से आम हड़तात् की चर्चा करते दिख्लाई देते हैं। हड़ताल भी असह- 
योग या सत्याग्रह ही तो है | यह ठीक है कि गांधी जी ने जिस सत्याग्रह 
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की कहना की है उसको अन्तर्मावना श्रौर इड़ताल चलानेवाली भावना 
में अन्तर है ( यद्यपि ऐसा होना नहीं चाहिए ), पर दोनों में सहयोग इठ 
लेने का तरीका एक ही है | यदि सहयोग हृटा लेने से श्रौद्योगिक झगढ़ों 
में निश्चित फल निकल सकते हैं तो सत्याग्रह के सम्बन्ध में रन्देद ब्यों 
किया जाव !! 
सत्याग्रह अज्ञेय नहीं है 

सत्याग्रह इृदताल के साथ कुछ और चीज़ मी है | वह कुछ और 
चीज़ दी लड़ाई चलाने वालों, इसके योद्वाश्रों को ज्यादा अच्छा उत्ताह 
प्रदान करती है। इससे विरोधी में अधिकाधिक पत्तहिम्मती श्राती है। 
तदध्य लोगों से मी अधिक सद्यन॒भूति प्राप्त द्वोती है। इसमें सहयोग इठा 
लेने के बाह्य श्रत्नों को अधिक मनोवैज्ञानिक ओर सूक्ष्म प्रभावों से सहा- 
यता ओर शक्ति प्राप्त होती है । एक सत्याग्रही कहीं श्रच्छा श्रतहवोगी वा 
हड़ताली होता है। उसकी विवेचन शक्ति पर आवेश, क्रोध श्रथवा घृणा 
का परदा नहीं रहता । वह अपने विरोधी को निरत्त्र कर देता हैं। वह 
अधिक सहानुभूति प्रात्त करता है | इस विश्वास से उसे बल मिलता है 
कि स्वेच्छापूवंक कष्ट-सहन से सदा व्यक्ति की उन्नति होती है । पर मान 
लीजिए स्त्यात्नही के पक्ष में काम करने वाले नेतिक ओर मनोवेशानिक 
प्रभावों को अलग कर लिया जाय और सहयोग दवा लेने के वाद्य तथ्य 
तक अपने को सीमित रखें तो बताइए इस उपाय में, जिसका सहारा पिछले 
डेढ़ सो वर्षो से लोग ओऔद्योगिक झागड़ों में सफलतापूर्वक लेते रहे हैं 
और जिसके बिना थ्राज आम हड़ताल, समाजवाद या साम्यवाद की बातें 
शायद इस सीमा तक न छुनाई पड़तीं, क्या रहस्थमयता है ! यदि सत्याग्रह 
से तालय किसी अशात, अशेय और अ्रव्यावहारिक वस्तु से होता तभी उसे 
रहस्यपूर्ण श्रोर आध्यात्मिक कहा जा सकता था। श्राम हड़ताल एक 
व्यावहारिक, सुनिश्चित और शेय वस्तु है| तब सत्याग्रह समझ के बाहर 
की चीज़ क्यों हो ! मनुष्य कितनी जहद प्ों, शब्दों और नामों के जाज 
में फँस जाता है श्रोर जहाँ अन्तर नहीं है तहाँ भी श्रन्तर पैदा कर लेता 
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है| गांधी के शब्दों में, सत्यामह की शब्दावली में ५ बात कीजिए, बल 
व्यावहारिक, ठो और सुनिश्चित लड़ाई रहस्पपूण, आध्यात्मिक, आदर - 
वादी श्रौर पलत: श्रवास्‍्तविक बन जाती है। उसी को आम इड़ताल के 
नाम से पुकारिये, बस वह तुरन्त वैज्ञानिक बन जाती है, यहाँ तक कि 
ऐतिहातिक आवश्यकता का रुप धारण कर लेती है। 

आधुनिक मस्तिष्क न केवल सत्याप्रह के इस मामले में उसका तत्व 
समसने में भूल करता है बल्कि गजनीति में उ्य के प्रयोग के गांधी जी 
के सिद्धान्त को समभने में भी भूल करता है । आज विश्व की जो ह्यिति 
है उसको देखते हुए अ्रन्तर्सामूहिक और श्रन्तरराष्ट्रीय समननषों में सत्य 
दी तीव्र श्रावश्यकता सभी श्रनुभव करते हैं। जिस प्रकार कूटनीति आ्राज 
चल रही है यदि उसी प्रकार चलती रही तो सारी सम्यता के विनाश की 
बहुत बढ़ा ख़तरा है। पिछले महायुद्ध में ढा० उडरों विह्सन तया 
अन्य व्यावहारिक राजनीतिशों ने इसे समझता था। राजनीति में सत्य के 
क्या अथ हैं! वही जो खुली, निष्कपठ, कूटनीति का है। जब ढा० 
विल्सन ने संसार के राष्ट्रों के सामने यह सिद्धान्त रखा तथा इस ऐिद्वान्त 
पर राष्ट्रंव बनाने की उलाह दी तो किसी ने उन्हें रहत्यवादी, श्रध्यात्म- 
वादी या भ्रव्यावद्वारिक राजनीतिश नहीं कहा | जब रूस या समाजवाद और 
साम्यवाद खुली श्रर्थात्‌ निष्कपठ कूटनीति की चर्चा करते हैँ तो आधुनिक 
मस्तिष्क का दावा करने वालों को बुग नहीं लगता | क्या इधल्िए कि 
वे जो कहते हैं उसके बारे में गम्भीर नहीं हैं | पर जब गांधी राजनीतिक 
सम्मन्धों में उत्य की चर्चा करते हैं तो सभी विद्ान्‌ और बुद्धभान मय 
और ग्ाश्चरय से मुँह ताकने लगते हैं ओर चिल््ा उठते है कि मानव 
स्वभाव जैता है और राजनीति की सदा से जो दशा रही है उसे देखते 
हुए यह संभव नहीं है और जैसा होता रह्य है, वही होगा | जैसा सला- 
तन नियम है, कंटूटरता शब्दों पर लड़ती है| धर्मक्षेत्र में हमें इसका 
5 मिलता है | अगर ईसाई कहता है कि दैवी आत्मा ( 'डिवाइन 
लिए? ) कपोत-रूप में नीचे उतरी तो वह बुद्धिगग्य माना जाता है | 
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पर यदि हिन्दू कहता है कि मानव के उच्चतर रुप में श्राई तो यह सब्र 
प्राच्य मूढु विश्वास है | यदि हिन्दू किसी मूर्ति की पूजा करता है तो अंघ-' 
विश्वात्त है, किन्तु यदि कोई पुस्तक व धर्मग्रंथ सैजड़ों परतों में लपेटकर 
रख दिया जाता है ओर ह बार छूते या खोलते समय उसे चूमा जाता 
है तो वह बुद्धि के अ्रनुकूल दे | यदि कोई खुली कूथ्नीति, निष्कपठ राज-' 
नीति की बातें करता है तो वह व्यावहारिक राजनीतिश है पर यदि वह 
राजनीति में सत्य के प्रयोग की बात करता है तो तुरन्त रहत्यवादी, सन्त, 
अत; राजनीतिश के रूप में अव्यावह्र्कि वन जाता है। श्राम हड़ताल 
शब्द का इस्तेमाल करो तो तुम वैज्ञानिक हो, पर सत्याग्रह की बातें करो 
कि बस तुम तुरन्त अ्रवैज्ञानिक और प्रतिक्रियावादी द्वो जाते हो | 
सत्याग्रह--लड़ाई का एक सफल साधन 

हाँ, सिलठिला आ्रागे बहावें तो कहना पड़ेगा कि गांधी ने अपनी 
लड़ाई के तरीके और युद्धनीति की शोध और विकास दक्षिण श्रफ्रीका में 
किया | उन्होंने यहाँ भी श्रनेक बार, चम्पारन में तथा अरह्योग की तीन 
लड़ाइयों में सत्याग्रह के इस श्रत्ध का उपयोग किया है। इन सभी 
लड़ाइपरो में यदि उन्होंने अ्रपना या राष्ट्र के लक्ष्य को ग्राप्त नहीं किया 
तो भी ययेष्ट सफलता प्राप्त की है | सशक्ल विद्रोह भी एक ही हल्ले 
श्थवा प्रयत्न में सफल नहीं हो जावा | किसी आदर्श की रघ्या की लम्बी 
लड़ाई में अनेक लदाइयाँ और मुठमेंरें होती हैं, अ्रनेक थेरे डालने पढ़ते 
हैं; कमी पराजय मिलती है,कमी सफलता दवाथ लगती है। यदि कोई सैनिक 
दल छोटे मोटे संघ्षों में भी कामयात्र होता है तो श्रपने को विजयी मानता" 
है और बहुत से लोग यह उचित श्राशा करने लगते हैं कि कालान्तर 
में वह पूर्ण विजय प्राप्त करेगा श्रौर अपने लक्ष्य तक पहुँच जायगा | पर 
यदि छोटी-मोटी लड्ाइयों में असफज्ञता मी मिले किन्तु सेना अबाघ गति 
से आगे बढ़ती जाय, उसका साह कम न पड़े, उसकी प्रतिरोध 
शक्ति बढ़ती जाय श्रौर वह उत्तरोतर अधिक्राधिक कुशलता से लड़ने में 
समर्थ द्वोती जाय तो चाहे तत्काल लक्ष्य प्राप्त न हो किन्तु लड़ाई के तरीके 
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को सही मानना चाहिए | इस बात से बहुत कम लोग इन्कार कर सकेंगे 

कि गांधी के नेतृत्व में प्रत्येक लडाई में राष्ट्र श्रागे बढ़ा हैं तया उसकी 
प्रतिरोध-शक्ति बढ़ती गई है। केवल विद्वेषी ही इस बात से इन्कार करेगा 
कि इन सत्याग्रह की शडाइयों के कारण शक्ति, त्याग, संघटन, निर्भयता 
आर साहस के मामले में राष्ट्र आगे बढ़ा है। प्रत्येक लड़ाई में पहले से 
अधिक दमन होने के फल-स्वरूप अ्रधिक कष्ट सहन करने पड़े हैं पर हर' 
बार श्राह्मन का उत्तर ज्यादा स्फूर्तिप्द और प्रतिरोध अधिक प्रबल रहा। 

१६३० में राष्ट्र १६२०-२१ को श्रपेज्ञा ज्यादा अच्छी तरह लडा। 

१६३२--३३ में उसने और भी अ्रच्छी तरह अपने कर्त्तव्य का पालन 

किया | इत लड़ाई का नतीजा १६३० की लड़ाई की भाँति आकर्षक 
नहीं जेंचा परन्तु राष्ट्र अधिक काल तक लड॒ता रह और उसने श्रधिक 
प्रतिरोध किया | बड़ा निर्देव श्रौर व्यापक दमन हुआ ओर यद्यपि राष्ट्र को' 
शत्रु के व्यायक्ष बोर के श्रागे थक कर लडाई स्थगित कर देनी पढ़ी, 
परन्तु उसकी श्रान्तरिक शक्ति १६३० की अ्पेज्ञा बहुत अधिक बढ़ गई । 

यह कुछ ही उम्रय बाद एसेम्बली के चुनावों में राष्ट्र की प्रबल्त विजय से 

प्रकट हो गया । राष्ट्र उतर समय सत्याग्रह की लड़ाई चलाकर अधिक कष्ट 
सहन करने के लिए तैग्र नहीं था परन्तु उत्का दिल मजबून श्रौर साहस 

अखणिडत था | इस प्रकार तीनों लड़ाइयों का तात्कालिक परिणाम चाहे 
पहले में हार, दूसरे में विराम सन्वि, तीसरे में फ़िर हार रही हो, परन्तु 

राष्ट्र बराबर अपने लक्ष्य की शोर आगे बढ़ा है | श्राखिर श्रन्तिम लक्ष्य 

पर तो एक ही वार पहुँचा जायगा | शायद हर बार सफत्नता प्राप्त करते रहने 

पर भी हम लक्ष्य तक न पहुँच सकें | चाहे हमें प्रकततः सफलता मिले वा 
असफलता, जो मार्ग हमें श्रधिक्राधिक शक्तिशाली बनाता है उसे ही तत्वतः 
सही और सफल समझना चाहिए, क्योंकि वह हमें श्रन्तिम लक्ष्य के अधिक: 
निकट पहुँचता है |# 


*8 ४२ के 'सारत छोड़ो! और 'करों या मरो! ध्ान्दोद्वन में राष्ट्र 


१४६ गांधीन्मा 


अब इस पर विचार कीमिए कि क्या राष्ट्र सत्याग्रह के पहले वाले 
“तरोकों से इतनी प्रगति कर पाता ! जो लोग इर स्थिति में केवल वैध 
उप्रायों को ही उचित मानते हें, उन्हें' छोडकर प्रत्येक निष्पक्ष व्यक्ति 
स्वीकार करेगा कि गांधी के कांग्रेस में श्राने से पहले श्रजों देने, प्रार्थना 
-करने तथा विरोध करने के जो वैध तरीके थे उनसे सत्याग्रह का तरीका 
निश्चय ही श्रच्छा है। श्रालोचक कह सकते हैं कि यह तरीका यद्यपि पुराने 
तरीके से अ्रच्छा है श्रौर राष्ट्र इससे ्रागे बढ़ा है परन्तु इसका काय 
अब खत्म हो चुका, इसका उद्देश्य पूण हो चुका। श्रव यह इमारे क्राम 
-का नहीं है | यदि ऐसी बात है तो यह काम उस आ्रालोचक का है कि वह 
और ज़्यादा अ्रच्छा और प्रभावशाली तगीका बताये | क्या श्रभी तक किसी 
आलोचक ने ' संघटित प्रतिरोध का कोई और नया तरीका हमारे सामने 
-रखा है १ सभी विचारशील लोग, यहाँ तक कि तथाकथित प्रगतिशील 
दल भी यह मानते हैं कि आज संसार की, विशेषतः भारत की, जैसी 
परिस्थिति है उ8में श्रहिंसक तरीके पर ही लड़ाई चलानी होगी। आज 
-बुद्ध तथा विनाश के समी अस्त्रों पर राज्य तथा सरकार का एकाधिपत्य 
होने के कारण बन्दूक और पिस्तौल भी लाठी अथवा पुराने ज़माने के 
-तीर-करमान से अधिक श्रच्छे न साबित होंगे । हवाई ओर रासायनिक युद्ध 
के इस ज़माने में, जब कि लड़ाई फे सव साधन सरकारों के ह्वथ में हैं, 
शत्नों से लैत लोग भी राज्य से हिसात्मक युद्ध चन्ताकर सफल नहीं 


ने पहले से भी अ्रप्रिक प्रतिरोध शक्ति और स्ताइस का परिचय दिया श्रोर 
दमन के अभूतपू् दावानल् के बीच सिर छेंचा किये खड़ा रह्ा। यहाँ 
तक कि शाप्नन सत्ता पर प्रकढ हो गया कि इस तरह ज्यादा दित तक 
-कुब्जा रखता संभव नहों है। समय झाया कि समझौता हुआ और 
झाज हम अपने घर के स्वाम हैं । इस तरद्द १६२० में गांधी जी ने 
"“बिस युद्ववीति को अपनाया उसके द्वारा दो राष्ट्र को भाज उच्तढा 
आाजनीतिक क्षय प्राप्त हो गया है ।-- संपादक 


गांधी-मांग १३७ 


हो उंकते। तत हिन्दुत्तान-जैता निहत्या राष्ट्र क्यों कर सफलता प्राप्त 
कर सकता हैं ? इसके अलावा पौजी ढंग पर खुले आम संघंटन करना 
संभव मी नहीं है। इस केवल अहिंसक नीति से ही अ्रपना संघटन कर 
सकते हैं। सशस्त्र युद्ध में संघटन, श्रनुशाउन, एकता, वीरता तथा ब्लि- 
दान श्रादि नैतिक गुणों का अत्यधिक महत्त द्वोता है। सत्याग्रह इन गुयों 
का विशेष रूप से विकास करता है। अंतिम लक्ष्य चाहे अ्र्दिता से प्राप्त 
हे या हिंसा से हो परन्तु गांधी के नेतृत्व में राष्ट्र जिन गुणों को उत्तरोत्तर 
प्राप्त कर रह है, वे प्राप्त करने योग्य हैं। वे शान्तिपूर्ण तरीकों से हो 
विकसित किये जा सकते हैं | इन सब गुणों से युक्त एक छोटा सा क्रान्ति- 
कार दल रचना संभव है। परत समूचा राष्ट्र ग्रवा उसका एक बढ़ा 
भाग गुप्त तरीक्षों से इन गुणों को प्राप्त नहीं कर सकता | अतः अन्तिम 
हिंसात्मक संघर्ष के लिए. भी सत्याग्रह ने भारीयों में जिन गुणों का 
विकास किया है, वे उपयोगी होंगे क्योंकि वे हिंसात्मक और अ्रह्िंसात्मक 
समी प्रकार की लड़ाइयों में श्रावश्वक हैं। अतः यदि सदा के लिए नहीं 
तो अ्ानेवाले श्रनेक सालों के लिए ही हमारे पा एक मार सत्याग्रह का 
तरीका है । व्यावहारिक सुघारक के लिए मुदूर भविष्य की चिन्ता करना 
न संभव होता है, भर न उसे ऐसा करना चाहिए] यदि वह केवल 
वर्तमान की चिन्ता करता है तो गलतियाँ करता है | यदि वह केवल 
भविष्य की चिन्ता करता है तो भी ग़लतियाँ करता है। उसे एक मध्य मार्ग- 
देंह निकालना चाहिए । यह मध्य गाय ख्वरत्य के लिए सत्याग्रह की 
अ्र्ििक लड़ाई में मिलता है। अभी तक किसी भी दत्त ने सत्ता प्राप्त 
करने के लिए गांधीजी के बताये सत्याग्रह के तरीके के स्थान पर कोई मी 
क्रांतिकारी कार्यक्रम नहीं सुमाया है| 
रचनात्मक कार्यक्रम 

« कि क्रांतिकारी लड़ाई में वास्तविक युद का काल उतना ही महत्व 
पूण है, जितना वह काज्न जब शड़ाई सम्भव नहीं होती; जब राजनीतिक 
दमन अथवा यकावट के कारण राष्ट्र लड़ाई के खतरे और लड़ाई की 


-श्पू८ 'गांधी-मांग 


मुसीबत सहने के लिए तैयार नहीं होता | ऐसे काल में राष्ट्र के सामने 
-कुछ रचनात्मक और उपयोगी कार्यक्रम होना चाहिए । यदि ऐसा कार्य 
क्रम न पेश किया जायगा तो सैनिक दल तितर-ब्रितर द्वो जायगा। सत्या- 
अह के सैनिकों को समय-समय पर अपने कैमों में विश्राम मिलना 
चाहिए | उन्हें ऐसा कार्य दिया जाना चाहिए जो उन्हें समर्थ और तैयार 
रखे | श्रपेज्ञाइत शान्ति के काल का उपयोग संघटन और शक्ति.समपादन 
में किया जाना चाहिए | यदि इन सब्र बातों की उपेक्षा की गई तो श्रागे 
जब लड़ाई का श्रवसर उपस्थित होगा तो राष्ट्र असंघटित और श्रप्रस्तुत 
पाया जायगा | राजनीतिक शिथिज्नता तथा शान्ति के ऐसे समय के लिए 
गांधी जी ने रचनात्मक कार्यक्रम बनाया है। खादी, ग्रामोद्योग, आम- 
सेवा, राष्ट्रीय शिक्षा, इरिजनोद्धार, दिन्दुस्‍्तानी प्रचार श्रादि कार्य हैं, जिन्हें 
गांधी जी ने संघटित किया है थ्रोर उन्हें चलाने के लिए उंस्थाएँ खड़ी 
कर दी हैं। ये कार्य स्ववमेव उपयोगी हैं श्रौर कार्यकर्ताओं की सेना फो 
काम में लगाये रखते हैं | राष्ट्र भी इन कार्यो' में हिस्सा लेकर श्र 
सहयोग देकर सार्वजनिक सेवा भ्ौर ज़िम्मेदारी की शिक्षा प्राप्त करता है। 

इन रचनात्मक कार्यों में वे लोग मी खिंच श्राते हैं जो खुली श्रोर 
सीधी ग़जनीतिक लड़ाई में विश्वास नहीं रखते श्रथवा राजनीतिक कार्थी 
की अपेक्षा सामानिक्र काय्यों' में ग्रधिक दिलचस्पी लेते हैं। गांधी श्रोर 
उनके साथी कार्यकर्ता इन कार्यो” को सामाजिक और राजनीतिक दोनों 
दृष्टियों से देखते हैं | इन कार्यो में उलमे रहने पर भी वे यह नहीं भूनते 
कि मूलतः वे स्वतंत्रता की लड़ाई के सैनिक हैं| श्रतण्व इन कार्यों" को 
सकुचित समाज-सुधार कार्य अथवा बुढ़िया का चर्खा अथवा प्रतिगामी 
कार्य कहना व्यर्थ उनकी निन्‍्दा करना है। इससे सवाल के बारे में भ्रम 
फेलता है। फौजी ढंग की कारवाइयों के अलावा और सभी काम, ऊपरी 
तथा सदनुभूति शुन्य दृष्टि से देखने पर क्रान्तिकारी नहीं चल्कि सुधारवादी 
दी दिखेंगे । पर यदि लक्ष्य को न भुलाया जाय तो ये ही तुधारवादी और 
आन्तिकारी दोनों मालूम पड़ेंगे ; सुघाखादी तात्कालिक परियामों की दृष्टि 


गांधो-आ्ग छल 


से तथा क्रान्तिकारी भावी लड़ाई पर पढ़ने वाले अन्तिम परिणाम की दृष्टि 
से । सेना जब लड़ती नहीं शेतो और बैरकों में पड़ी रहती है तो बहुत से 
ऐसे काम करती है जो अनजान श्राद्मियों को लड़ाई से असम्बन्धित 
मालूम पड़ेंगे | सैनिक खाइयाँ खोदते हैं जो पुनः भर दी जाती हैं| वे 
अम्बे-लग्वे कूच करते हैं जो किसी लश्य तक नहीं पहुँचाते | वे चाँदिमारी 
करते हैं, जिससे कोई नहीं मरता | वे नकली लड़ाइर्ाँ लड़ते हें | ये 
समी कार्य, जिनका लड़ाई से कोई समरन्ध नहीं मालूम पढ़ता, यदि निषिद्ध 
ठह्य दिये जायें तो सेना असंघटित हो जायगी श्रोर लड़ाई के सम्रय बेकार 
साबित होगी । ऋ्ान्‍्तिकारी पार्टियाँ मी अ्रपने दैनिक सुधार-कार्यक्रम रखती 
हैं। परन्तु केवल इन्हीं कार्यक्रमों से उनके बारे में राय नहीं बनाई जाती | 
यदि उन्हीं पर राय बनाई जाय तो वह ठीक नहीं होगी | नगर के मक्॒दूरों 
का संघटन करना है| कैसे किया जाय १ यह केवल मजदूर संधों के द्वारा 
दो सकता है । परन्तु कोई भी मज़दूर संघ या ट्रेंड यूनियन, फ़िर चाहे 
उसका उद्देश्य जितना क्रान्तिकारी हो, केवल क्रान्तिकारी श्राघार पर 
संघटित नहीं किया जा सकता । वे मजदूरों की देनिक आवश्यकताश्रों के 
आधार पर ही सघटित किये जा सकते है। इन आ्रवश्यकताश्रों का क्लान्ति- 
कारी उददृ श्यों से कोई सम्बन्ध नहीं होता | ज़्यादातर उम्रय में मजदूर सथों 
की कारवाइयाँ यत्र-तन्र सुधार तक सीमित रहती हैं। वे तमखाह कुछ बहाने, 
काम करने के घटे कुछ कम कराने तथा सामाजिक सुविधाएँ. कुछ अधिक 
दिलाने की कोशिश में रहते हैं | कोई भी मज़दूर संघ एक मात्र क्रान्तिकारी 
आधार पर संघस्ति नहीं हो उऊता | किधन तघटन भी इसी तरइ चल 
सकते हैं। रोजमर्य के कामों में उन्हें सुधारक बनना होगा, किन्तु उनका 
हेतु क्रान्तिकागे होगा | इस प्रकार के घुधार-कार्य को ऋान्ति-विरोधी शौर 
प्रतिगामी कहना कान्विकारी भ्रान्योलन के विभिन्न पहलुओं की ओर हे 
आँख मूँदना हे क्योंकि कान्तिकारी आन्दोलन एक साथ समी मो्ों' से 
चलाया जाता है। 


मैंने श्रमी तक एक भी ऐग दल नहीं देखा है जितने गांधी-द्वारा 
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प्रस्तुत और कांग्रेस-द्वारा व्वीकृत कार्यक्रम के स्थान पर कोई दूसरा कार्य- 
क्रम रखा हो। मैंने कुछ उम्र और क्रान्तिकारी कार्यक्रमों की चर्चा बहुत 
धुनी है, परन्तु मैंने उन्हें व्यवद्षार में लाये जाते नहीं देखा है । 

गांधी के रचनात्मक कार्यक्रम से एक कार्य खादी के उत्तादन और 
विक्रय को लो | मैंने अभी तक नहीं सुना है कि गांधी-विरोधी ऋ्रान्तिकारी 
खादी के साधारण आरइक को क्या सलाह देगा। वह खादी की सिफ़ारिश 
तो कर नहीं सकता क्योंकि वैता करना तो प्रतिगामी होगा। तब क्या वह 
मिल के कपड़े की सिफारिश करेगा ! वह ऐसा भी नहीं कर सकता क्योंकि 
ऐसा करना तो सीधे उन लोगों की सहायता करना होगा जो प्रतिदिन और 
प्रतिक्षण मज़दूरों का शोषण करते रहते हैं और जब उनके लोभ का 
नियंत्रण करने की राजनीतिक शक्ति भी उसके हाथ में नहीं है । तब 
क्या वह विदेशी वस्त्र ,खरीदने की सिफारिश कंरेगा १ दूसरी बातों को 
छोड़ दें तो भी ऐसी सिफारिश राजनीतिक लड़ाई के लिए मनोवैशानिक - 
रूप से द्वानिकर सिद्ध होगी | मैंने कई बार सुना है कि सब होते हुए भी 
वह इस आशा से देशी मिलों के कपड़े की सिफारिश करेगा कि ज्यों-ब्यों 
शौद्योगिक जीवन में वृद्धि होगी धीरे-धीरे शहरी मज़दूरों की संख्या बढ़ती 
जायगी जो क्रान्ति के लिए श्रच्छे उपादान होते हैं। श्रगर वह इतनी ही 
बात ठिद्ध कर ले तो भी उसके तर्क को सही माना जा सकता,है | पर वह 
चाहे जो कहे श्रोर करे, वह भारताय उद्योग का विस्तार नहीं कर सकता, 
न उसमें स्फूर्ति पेदा कर सकता है। एक विदेशी सरकार की नीति का 
परिणाम यद्द हुआ है कि भारतीय उद्योग कुछ संकुचित सीमाश्रों से श्रागे 
नहीं बढ सकता | मदु मशुमारी की रिपोर्टों से प्रकट होता है कि वह भारत 
की बढती हुईं आबादी का साथ नहीं दे सका है और ज्ञमीन पर अधिका- 
घिक लोगों का बोकक बढ़ रद्या हे। ओर सम्पूर्ण जन-संख्या से औद्योगिक 
ज़्न-संख्या का अनुपात गिरता ही जा रहा है। 

इस सम्बन्ध में दूसरा तक यह पेश किया जाता है कि भारतीय (मिल) 
उद्योग क्री मदद करना एक ऐसी चीज़ की मदद करना है जिस पर भविष्य 
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में हम अपने औद्योगिक जीवन का निर्माण करेंगे। पर यह तर्क भी ठौक 
नहीं जैंचता | रूस ने द्वी यह दिखा दिया है कि सत्ता प्राप्त करने के आद 
एक पंचवर्षाय या दशवधोंय योजना से सारे देश को पूर्णतः उद्योगमय कर 
दिया जा सकता है | जब्र हमारे हाथ सता श्रायेगी तब यह जी श्रौर 
शियिल्न उद्योग श्रौद्योगिक पुनिर्माण की हमारी भावी योजना्रों में 
इमारे लिए बहुत कम सहायक होया । इसलिए भविष्य के संदिध लाभ 
के ज्िए श्राज गरीबों के निश्चित लाभ को भुला देना कोई बुद्धिमत्तापुरं 
नीति नहीं है। फिर हम पिछले श्रनुमवों से मी लाम उठा सजते हैं। 
बंग-मंग काल का स्वदेशी श्रान्दोतन इसीलिए श्रसफल रहा कि राष्ट्र ने 
मिल एजेंटों पर विश्वात कर लिया था | उन लोगों ने कपड़े की दर ऊँची 
कर दी और हर तरह राजनातिशों के उद्देश्य को असफल कर दिया। 
राजनीतिशों ने उद्योगपतियों की शुभेच्छा और देशभक्ति पर पूर्णतः निर्भर 
किया | परिणाम भयावह हुआ। यदि हमे खदेशी से लाम उठाना है 
ओर हमें श्रपने को एक देशद्रोही श्रौर अदृरद्शां पूंजीवाद के हाथों में 
विवश नहीं छोड़ देना है तो हमारे पास खड़े होने के लिए और भी साधन 
होने चाहिएँ | अपने खादी और ग्रामोद्रोग आन्दोज्न द्वारा गांधी जी ने 
ऐसे ही साधन एकत्र कर दिये हैं। ये आन्दोलन कृषकों की वेकारी के 
महीनों में उन्हें काम भी देते हैं | तब किस तरह इन कायों को प्रतिगामी 
कक्ष जा सकता है ! कुछ द्रुतगामी (रैडिकल) विचारक कहते हैं कि गरीबों 
को अवस्था सुधार कर ये कार्रवाइयाँ क्रान्तिकारी उत्साह को शिपिल कर 
देती है । यदि खादी के बारे में यह सत्य है तो यह ट्रेड यनियन की 
प्रत्येक कारवाई के बारे में सत्य है | हड़ताज्न भी तो सामान्य क्रान्तिकारी 
शक का कर 3 फी जाती, बल्कि कुछ ठोस सुधाखादी लक्ष्य 

ए क। जाती ह | क्रान्ति करें लिए जो कतरत इसके 
बंद तो एक गव क्ता है! ए जा कपरत ्ञ द्वार हो जाती है 

जहाँ तक खादी ओर प्रामेद्योग का सवाल है गांधी अ्रपनो जाभरूकता 


के ०73 दे सकते हैं | एक न्यूनतम लीवन-वेतुन का निशुवय 
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करने से अधिक ओर कोई चीज़ अधिक क्रन्तिकारी नहीं हो सकते | और 
वह भी बिना किसी राजनीतिक सत्ता के। इतने पर भी गांधी ने अपनी 
सलाह और पय-प्रदर्शन में चलने वाली सभी संस्यात्रों और उरंपों में 
इस क्रान्तिकारी कार्यक्रम को लागू किया है। उन्होंने कार्यकर्ताओं 
और संघटन-कर्ताश्ों द्वारा एकत्र व्यापारी श्राँकढ़ों पर आशित विरुद्ध 
सम्मति के बावजूद ऐसा किया है। उन्होंने तथ्यों की पर्वा न करके श्रपनी 
क्रान्तिकारिणी दृष्टि और स्फूर्ति का परिचय दिया है। उन्हें चेतावनी दी 
गई थी कि ऐसा करने से खादी का जो थोड़ा-बहुत काम बच गया है वह 
भी ख़त्म हो जायगा पर एक प्रत्यक्षतः स्यायपूर्ण और क्रान्तिकारी सिद्धान्त 
के पक्त में उन्होंने अपनी प्यारी खादी-योजना के विनाश को भी त्जाह 
दी | उनकी दृष्टि और निष्ठा ठीक साबित हुई श्र नये प्रयोगों से खादी 
की कुछ ज्यादा कृति नहीं हुई । 

श्रत्र औद्योगिक मजूरों का प्रश्न लीजिए । उनकी धारणाश्रों से स्फूर्ति 
प्रा्त करने तथा उनके पथ-दर्शन में चलने वाला एक ही मजूर-संघ हेः 
अहमदाबाद का मिल मजूर संब। और भारत में उससे छ्यादा संघटित और 
आधिक रूर से निश्विन्त संघ दूसरा नहीं हैं । क्रित्ती की वास्तविक ओर 
चन्दा देने वाली सदस्यन्संख्या उससे अधिक नहीं है | शिशुरज्ञण रहों, 
बच्चों तथा प्रोढ्दों के लिए स्कूलों, छात्रावासों, हरिजन संस्थाश्रों, सहकारी 
स्टोरों इत्यादि के रूप में किसी और के साथ इतनी उसंस्याएँ उम्बद्द 


नहीं हैं। 
ठोस योजना 

गांधो खराज्य के लिए व्याकुल हैँ, पर उन्होंने अपनी योजना बढ़े 
वैश्ञाने पर तथा स्थायी आधार पर बनाई है | जब उन्होंने एक साल में 
स्व॒राज्य मिलने की वात कही थी तब भी उन्होंने दीर्घकालिक काय के लिए, 
संस्थाओं का निर्माण श्रौर संगठन किया था। राष्ट्रीय शिक्षा, खादी; 
हिन्दस्तानी प्रचार श्रादि कार्य एक साल्न में पूरे नहीं हो सकते थे | इसलिए 
जो योजनाएँ और तंस्थाएँ बनाई गई थीं, वे कई वर्षों के लिए बनाई गई 
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थीं | ताल्कालिक राजनीतिक उद्देश्य सिद्ध न होने पर मी ये उंस्थाएँ संगठन 
कार्य करती रहीं और इस प्रकार उन्होंने क्रांति की आग प्रव्ज्वलित रखी, 
ये सब सवधा अग्रज संस्थाएं हैं। वे चाहे अतफल हों, उन्हें चाहे मित्र 
देना पड़े और भविष्य में और अधिक अच्छी और बड़ी योजनाएँ. बनानी 
थड़ें, परत राष्ट्र को उनसे जो लाभ हुआ है तथा उनके जरिये राष्ट्र नेजों 
प्रगति की है उसकी अवददेलना राष्ट्रीय आन्दोलन के केवल छिछले विद्या- 
पिंयो द्वारा ही सम्मव है। 

निन्‍्दा या आलोचना करना आसान है | किन्तु जब आलोचक स्वयं 
काम करने और संगठन करने में जुयेंगे तो उन्हें मालूम होगा कि विश्व- 
व्यापक क्राति के व्यायक आदर्श की दृष्टि से उनकी प्रवृत्तियाँ केवल सुधार- 
कीय हैं, जिनका प्रकटतः मुझ्य उद्देश्य से कोई सम्बन्ध नहीं है | ऋरांति- 
कारी आन्दोज्नन के लिए काम करने वाले उस स्वयंसेवक के उदाहरण पर 
विचार करिये, जिसे दफ़॒र के लिकाफ़ों पर टिकट चिरकाने का काम दिया गया 
है। वह किस प्रक्तार इस छोटे-मोटे उत्रा देने वाले काम का सम्बन्ध अ्रपनी 
पार्टी द्वारा आयोजित भारी क्रांति से जोड़ेगा | उसे अपना दृष्टिकोण व्यापक 
बनाना होगा तथा जोवित श्रद्धा का सद्गरा लेना पड़ेगा | इस रीति से वह 
सोच सक्रेगा कि उतका मामूली कार्य क्रांति के लिए आ्रवश्यक है | 

याघी में उमुर्ण कार्यों के पीछे छिपे इस मूलभूत सिद्धांत को समस्त 
लेने की दूरइशिता तथा श्रद्धा है। उपर धामिक पुरुष की तरह जो प्रत्येक 
श्रात्मा में परमात्मा के दर्शन करता है, गांधी जो जे! मी सुधार कार्य स्वयं 
ह्वथ में लेते हैं अथवा दूधरों को करने की सल्नाह देते है', उसमें स्वराज्य- 
देवता के दर्शन करते है' | वह चाहे ब्रिटेश तिंह को गर्दन पर सवार हो 
जाने को लड़ाई में लगे हों, चादे छोटे से चर्खे को सुधार रहे हों अथशज्ञ 
छोटे से गांव को सकते गलियाँ साफ कर रहे हों, वह सभी कार्य क्रांति के 
लिए, पूर्ण खवगज्य का स्प्त चरितार्थ करने के ज्ञिए करे हैं, जिससे | 
गयेनों के दिन फिर। इत श्रद्धा के साथ काम करते हुए वे अपने अनुयया- 
विश्ों और साथियों में भो वही अद्भा जाग्रत कर देते है'। हि 


१६४ गांधी-मार्ग 


इससे अच्छा कार्यक्रम दूधरा नहीं 


इस प्रकार गांधी ने राष्ट्र के सामने अपना दुह्दग कार्यक्रम रखा है, 
एक इलचलपूर्ण क्रांतिकारी समय के लिए, जत्र राजनेतिक जीवन उफान 
पर रहता है, दूछरा अपेक्षाकृत शांति काल के लिए जब्र राष्ट्रीय जीवन 
शियिल तथा साधारण अवस्था में रहता है। किसी भी व्यक्ति या पार्ट 
ने इन दो कालों के लिए इससे श्रच्छा कार्यक्रम नहीं रखा है | श्रवश्य ही 
यह कार्यक्रम पूर्ण खराज्य प्राप्त करने के लिए बनाता गया है, श्रमिकों 
की डिविटे्रशाही श्रथवा किसान और मजदूरों का प्रजातत्र स्थापित करने 
के लिए नहीं | परव्तु उनका कार्य क्रम और उनकी स्वराज्य को ध्याद्या 
भी “जनता जनादनाय”ः बनाई गई है। गोलमेज परिषद्‌ में भाषण 
करते हुए उन्होंने घोषणा की थी कि इंडियन नेशनल काग्रेष्ठ का ध्येय 
“विदेशी दासता से पूण स्वतत्ञता प्रात्त करना है ओर वह भी देश के 
करोड़ों मुक अधिवातियों के लिए | श्रतः हरेक त्वार्थ को, जो करोढ़ों के 
स्वार्थ के विरुद्ध होंगे, अपना रवैया बदलना होगा और यदि वे अपना 
सुधार न कर सकेंगे तो उन्हें खत्म हो जाना पड़ेगा |? 

संभव है कि जनता का हित भ्रमिकों की डिक्टेटरशाही से हो | परन्तु 
गांधी का अभी तक यह ख्याल नहीं बन पाया है कि इससे भारतीय 
जनता का हित-साधन होगा | इस बीच जो लोग श्रमिकों की डिश्टेटरशाही 
स्थापित करना चाहते हैं, उनका कर्तव्य है कि वे अपना दुहस काय क्रम 
बनायें ओर राष्ट्र के सामने केवल सिद्धांत रूप में न रखें बल्कि श्रम 
में लाकर दिखावे' | जत्र तक हमारे सामने इस प्रकार का काय क्रम सैद्धां- 
तिक और व्यावहारिक रूप में नहीं श्राता, तब तक हमें अपने ही जगह 
पर रहने दिया जाय । गांधी ने केवल उत्व और अहिंसा का सिद्धांत और 
आदश जनता के सामने नहीं रखा, बल्कि उन्होंने अपना काय क्रम भी 
सामने रखा | उनका आदर्श चाहे संगार की विचारधारा से शताब्दियों आ्रांगे 
रहा हो, परन्तु उन्होंने उस सम्रय की प्रतीक्षा नहीं की, जब भारतीय जनता 
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उनके आदर्श को हृदयंगम कर केगी। उन्होंने राष्ट्र के श्रागे श्रपने 
श्रादर्श के अनुरूप कार्यक्रम रख कर अपने श्रादर्श की ब्यावह्वरिकिता सिद्ध 
की । उन्होंने ठीक ही सोचा कि आदर्श का प्रचार करने का सर्वोत्तम 
उपाय उस पर विनप्न रूप से अमल करना है। अन्य लोग यदि अपने 
विशेष आदरशों के सच्चे पुजारी है तो उन्हें गांधीजी के चरण-चिहों पर चलना 
चाहिए। आख़िर हम सब्र गांधी जो की विचारधारा और उनके श्रभ्यास के 
लिए नये थे । उनका साथ देने के लिए हमें अपने श्रतीत, श्रपनी 
आदतों, विचार और कार्य, अपने मूल्यों को गहरा मटका देने की जरूरत 
पढ़ी | यदि किी व्यक्ति या दल द्वारा ज्यादा श्रच्छा और ध्यवद्ार में आने 
योग्य काय क्रम हमारे सामने रखा जायगा तो पुनः इसी प्रकार का आचरण 
करने के लिए हम पर विश्वास किया जा सकता है । आखिर गांधी ने अपने 
अनुयायियों के सामने गरीबी श्रौर कष्ट-सहन ही तो रखा है। यदि वे कम 
कष्ट सहकर और कम त्याग करके कुछ ठोस परिणाम प्रा कर सके' तो 
'े ऐसे मूल नहीं कि वैता अवसर दाथ से निकल जाने देंगे। इनमें से 
कइयों ने अपने रोजगार और श्रामदनी को छोड़ रखा है ओर खादी या 
आमोद्योग कार्यों में लगे हुए हैं। इससे गरीबों को शायदं कुछ आने मिल 
जाते हैं और जत्र वात्तविक सत्याग्रह युद्ध बन्द हो तब काय कर्ताओ्रं को 
काम भी मिल जाता है| यदि कोई उन्हें गरीबों के हाथ में एक रुपया 
या डुग़दा रकम रख सकने का रास्ता दिखाता है श्रीर साथ ही विदेशी 
साम्राज्यवाद से लड़ने का विश्वसनीय उपाय भी बताता है तो वे ऐसे नहीं 
होंगे कि इस आकर्षक देन को ग्रहण करने से इन्कार कर दे' | जब उन्होंने 
छोटी चीज्नों के लिए वह सब त्यागा जिसे लोग जीवन में महत्वपूर्ण समझते 
हैं तब यदि उनके सामने उच्चतर और ज्यादा श्रच्छी चीज़ें पेश की 
जायें गी तो वे उनके लिए कुछ कम त्याग नहीं करेंगे। उन्होंने अपने को 
गांधी के नये साधनों का योग्य शिष्य प्रमणित कर दिया है--ऐसे साधनों 
का जिनका इतिहात में कभी प्रयोग नहीं किया गया और जिसके लिए. कोई 
'यूवे पसपत नहीं थी। यदि ज्यादा परिचित, सुपरीक्षित और सरल साधन 
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उनके सामने पेश किये गये तो निश्चय ही वे उनका स्वागत करेंगे। साफु 
बात यह, है कि उन्हें मार्ग साफृ-साफ्‌ नहीं दिखाई देता। ज्योंही उन्हें 
प्रकाश दिखाई देगा वे अपने उन विरोधी मित्रों का साथ देंगे जिनसे आज 
उनका मत-मैद है| तत्र तक उन्हें त्रिना व्याधात के अपने रास्ते चलने 
देना, अपनी योजनाएँ पूरी करने देना चाहिए । वे दूसरी विचारधारा वालों: 


को अपनी योजनाएँ चलाने को खतंत्रता देने को तैयार हैं'** “|”? 
। १७१ 
बेसिक शिक्षण ओर गांधी तत्वज्ञान 


जब संस्थाएँ जटिल और अतिथ्षभ्य हो जाती हैं, जब्र भ्रष्टता के बीज 
उनमें प्रविष्ट कर जाते हैँ, सक्तेप में जब हात आरंभ हो जाता है, तब 
होता यह है कि जिंस प्रथम एवं प्रारंभिक प्रेरणा तथा कारण को लेकर 
उनका जन्म हुश्रा करता है उनका अन्त हो जाता है | ऐसे समय प्राथमिक 
महत्व की बातें पीछे पढ़ जाती हैं और गोण विषयों में हमारा ध्यान खिंचः 
जाता तथा इमारी दिल्चश्षी केन्द्रित हो जाती है | केवल यही नहीं बल्कि 
समस्त ससार में हमारी शिक्षापद्धतियों को मूर्त्त और श्रमू्त, दृश्य श्र 
श्रह्॒य पदार्थों से द्वनि पहुँची हैं। इसलिए हर कायत्तित्र, प्रत्येक जीवन- 
च्ेत्र के तुधारक को पुन: प्रकृति की ओर लोग्ने के, वस्तुश्नों का मूल 
और प्राथमिक श्रथ ग्रहण करने के लिए श्रावाहन करना पड़ा है| उठ 
मानवीय पोशाक का सरल उदाहरण लौजिए जिसका आज के तथा-कथित 
सम्य समाज में, विशेषतः आ्राज की नाएियों में प्रचलन है। पोशाक का 
जन्म कैसे हुआ ! ऋठु-परिवर्तन की कठिनाइयों से शरीर की रक्षा करने 
के लिए इसकी उत्तत्ति हुई। श्राज धनियों में यह श्रुगार, श्राउम्बर 
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और फैशन का ताक्षय॑ पूरा करती है| श्रतल्ली तालय॑ ( शरीर-र्षा का ) 
पीछे पढ़ गया है; गौण हो यया है| भोजन के माम्रले में भी हम इसी 
प्रकार फा परिवर्तन देखते हैं | मुझे निश्चय है कि यदि हमें भोजन-वत्त- 
विद्वीन कर दिया जाय तो शतुओं के आक्रमण से अपने शरीर की रक्षा के 
लिए हम अत्यन्त मोटे या भद्दे व॒त्त्रों के लिए लालायित होंगे; इसी प्रकार 
पेट की श्राग बुमाने के लिए सादे से सादे मोजन की कामना करेंगे | 
इसलिए मोजन-वस्त्र का मुधारक हमें पुन: प्रकृति की ओर लोग्ने, वसुध्रों 
के मूल और प्राथमिक श्र को गहण करने के लिए आहान करेगा। 

हिन्दू-दर्शन में कह गया है कि जगतू रूप और नाम से बना है। 
पहल्ले रूप, फिर नाम की उत्मत्ति का क्रम हे | जब तक भौतिक पदार्थ तथा 
मानवीय कर्म सामने न हों तत्र तक उनको पहचानने के लिए नाम नहीं 
हो सकते | नाम शोर शब्द बसुओ्रों के पहले नहीं आते; वे वस्तुओं का 
श्रनुतरण करते हैं | पर अपनी शिक्षण॒-प्रणाली में इमने इस प्राकृतिक 
क्रम को उलद दिया है तथा नाम एवं सामान्य पदों को पहले तथा पदार्थों 
को बाद में रखा है। इमें शब्दों, पदों और सामान्य विचारों द्वारा शिक्षण 
दिया जाता है | हमने बच्चों को वस्तुश्रों, ठोस प्रकृति तथा उसके उपक्रम 
का केवल ऊपरी, दिखाऊ ज्षणिक परिचय मात्र देने की छूट रखी है। 
हम उन्हें ऐशा नहीं बनाना चाहते कि वे प्रकृति का पैव के साथ निरीक्षण 
करें; इमको तो शब्दों के ज़रिये उन्हें सिखाने की जल्दी शेती है और 
उस जह्दबाज़ी में हम भूच जाते हैं कि सम्ूर्ण श्नवीय ज्ञान का आधार 
मूर्च वस्तुओं, उनके निरीक्षण श्र प्रयोग में है | 

जब गांधी जी ने शिक्षा-सम्बन्धी अपने नये सुधार की घोषणा की तो 
बिन विद्वानों ने अपना ज्ञान पुराने, पारपरिक ढंग पर, शब्दों और पदों के 
हार प्राप्त किया था उन्होंने योजना पर बढ़ा हो-हल्ला मचाया । वे वेचारे 
सम ही नहीं पाते थे कि जो कुछ उन्होंने कठोर परिश्रम करके शब्दोंद्वार 
प्रात किया है वह सब प्रकृति श्र दत्तकारी के ज़रिये कैसे सीखा जा सकता 
है? गांधी जी को उममने में विद्वानों की इस असमथंता के लिए मैं उनको 
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दोष नहीं दे सकता। उनका एक अनुपम, और यदि मुझे कहने की आशा 
दी जाय तो, एक निराले व्यक्तित्व से पाज्ञा पढ़ा | गांधी जी व्यावहारिक, 
श्रमली, कार्य के लिए इतनी ल्वरा, जल्दी, में हैं कि वह एक पूर्ण व्यवस्थित 
सैद्वान्तिक अध्ययन ओर विश्लेषण द्वारा क्रिसी समस्या पर विचार करना 
भूल जाते हैं श्रोर आज के शिक्षित जन इसी चोज़ को समझ पाते हैं | 
बह विद्वानों की प्रणाली पर नहीं चलते; राष्ट्र के सामने जो प्रस्ताव या 
योजना रखते हैं. उसके पक्ष में व्यापक्र तक देते हुए कोई “थीसिस” नहीं 
लिखते | अपनी गहरी और असाधारण कल्पना से वे अपनी योजनाश्रों 
को एक तस्त्रीर की भाँति देखते हैं। अत्यन्त संक्षिप्त भूमिकाग्रों के साथ 
बह अपने युधारों की घोषणा करते हैं। हमें उनके विचार-क्रम के दर्शन 
का अवसर नहीं मिलता | इसलिए यदि विदज्जनों को गांधी जी के बारे 
में ग़तफदमी होती है तो उन्हें अधिक दोष नहीं दिया जा सकता | वे 
उनकी प्रतिमा के विचित्र छुन्न ('ट्रिक' ) के अ्चेतन शिकार हो 
जाते हैं। 


यदि श्राधुनिक युरोप और अमेरिका के बौद्धिक वातावरण में पत्ते 
हुए किसी सुधारक को किसी नवीन शिक्षण-पद्धति का प्रचार करना 
होता तो वह पहले प्राथमिक समात्र में ज्ञान का कैसे आरंभ होता है, इसका 
निर्देश करते हुए शिक्षण का सत्तिप्त इतिहास देता। वह वेशानिक, 
दाश॑निक राजनीतिक, सामाजिक, नेतिक और आ्राध्यात्मिक शान के सभी 
प्रकारों के विकास का वर्णन करता | तब वह दिखाता कि किम प्रकार एक 
सीमा तक विकास करने के बाद, ज्ञान जड़, निगमनात्मक और शिक्षामिमानी 
हो जाता है, कैसे पुरोहितों के प्रभाव और दाश॑निक-द्वारा निर्मित रूपों के 
कारण वह शब्दों एवं पदों की भूलभुलैया में खो जाता है | इसके बाद वह 
बताता कि रूसो, पेस्टलोज़ी, इबंट, फ्रोवेल, जान डेवी तथा दूसरे छुघा- 
रकों ने शिक्षण-पद्धति में क्या-क्या सुधार किये या सुकाये; कैसे ओर किस 
सीमा तक उनके आन्दोलनों को सफलता मिली; किस सीमा तक वे अपने 
उद्देश्य में अ्सफन्न हुए और क्यों | एक उत्तादक धन्‍्वे को लेकर 
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शिक्षण देना क्यों संभव नहीं हुआ । और पेजीवादी शासन के नियंत्रण 
में चलने वाले कारखानों के केन्द्रित तथा बहुत भ्रधिक परिमाण में किये 
जाने वाले उत्पादन ने कैसे इस कार्य को असभव बना दिया । इन बातों 
के अलावा रूस में होने वाले शिक्षण के राजनोति-प्रमावित यंत्रकौशली- 
करण का भी वह कुछ न कुछ उल्लेख करता | फिर वह अपने निवन्ध 
का अन्त इस निर्देश में करता कि भारतीय परिस्थिति नवीन प्रयोग के 
लिए, फ्रितनीं अनुकूल है। वह दिखाता कि जिस धुधार की ताईद की 
जा रही है, इतिहास को प्रगति ने उसको क्रिस प्रकार आवश्यक बना 
दिया है तथा किस प्रकार वह अनिवार्य एवं शिक्षण की स्वोकृत वैज्ञानिक 
प्रणालियों के अनुकूल है| किसी को यह बात भूलनी न चाहिए कि 
शिक्षित लोग श्रपनी उपपत्तियों--थियरियों--के प्रति कितने आउक्त 
होते हैं । 

विद्वानों की दूसरी बाघा वे है कि वे उस रोग के रोगी हैं. जिसे 
शब्दों का हेल्वामास ( 'फैलेसी आबू वर्ड? ) कहा जाता है। उनके लिए 
कुछ शब्दों की एक निश्चित, अपखितंनीय श्रर्थ-व्यंजना होती है । 
यदि एक विशेष शब्द प्रयुक्त होता है तो उसके श्रागे जाकर उसका 
हवाला ढूँढ़ने को जरूरत नहीं है | उदाहरण के लिए, मान लीजिए एक 
आदमी को पुजीवादी या 'बूजो'--मध्यवर्गोय--कहा गया तो एक विद्वान 
सप्ाजवादी, उस आदमी को हृद्यहीन और निदय शोषणकर्ता कूहने के 
पूर्व उसके बारे में और कोई जानकारों प्रात्त करने की चेष्टा नहीं करेगा | 
इसी प्रकार जो लोग पुरानी व्यवस्था के भक्त हैं वे यदि सुनते हैं कि 
अम्रुक आदमी साम्यवादी है तो तुरन्त मान लेते हैं कि वर बह खूनी 
क्रान्तिकारी है और छामाजिक व्यवस्था को नष्ट करने के लिए मौके की 
ताक में है। जब हमारे आलोचकों ने सुना कि नई प्रणाल्ो गांधी जी के 
दिमाग़ की कल्मना है और वर्धा से निकली है तो ऊपर बताये हुए शब्दों 
के देत्वामाठ एवं अत्याचार ने उनके दिमाग़ पर असर डाला | भला उस 
( वर्षा ) क्षेत्र से कोई मली बात कैसे पैदा हो सकती है। फिर गांधी जी 
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में शिक्षा के क्षेत्र में हत्तक्षेत करने की क्या योग्यता है? वह देशी या 
विदेशों किसी यूनिवर्सिटी में नहीं रहे | वह शिक्षा के बारे में क्या जानते 
हैं ! ये सब | बातें: बिह्कुल सही, पूर्ण, मालूम पढ़ीं इतलिए योजना पर 
सहानुभूतिपूर्वक विचार करने और वह क्या चाहती है इसे समझने का कोई 
प्रपत्न नहीं क्रिया गया। यदि गांधी जी के व्यक्तित्व और शिक्षण- 
क्षेत्र में उनकी योग्यता पर ध्शन केन्द्रित करने की जगह योजना को समझने 
की चेष्य की जाती तो नवोन विचार का ज्यादा सही नक़शा हमारे सामने 
होता और यदि उसकी टीका वा आलोचना द्वोदी तो बह भी ज्यादा जान- 
कारी से भय; अ्रतः स्वनात्मक ओर फलदायक, होती । 

यदि विदश्ञन पहले से ही फेसला कर लेने की जगह योजना का 
श्ध्ययन करते तो उन्हें वह प्राकृतिक, वैज्ञानिक श्रौर मनोवैज्ञानिक जान 
पड़ती | सम्पूर्ण शञान का जन्म निरीक्षण और प्रयोग से ही होता है; वह 
मूर्त से अमूत्त की ओर, व्यावहारिक से सैद्धान्तिक दिशा में, चलता है। 
पहले हम निरीक्षण और प्रयोग करते हैं, बाद में व्याप्ति न्याय ( परीक्ष ण- 
प्रसूत अनुमान ) से सामान्य नियम का जन्म होता है | व्याति न्याय के 
पूर्ण होने के बाद हम फिर निगमन वा परामर्शानुमान की शोर बहते हैं 
और उसकी जाँच भी वास्तविक अनुभव-द्वारा होती है। इत प्रकार 
सम्पूण शान व्यावहारिक कम से उत्पन्न होता है जिसे मानवोय अनुभव 
की कंत्ौटी पर सही उतरना चाहिए | 

जब गांधी जी अपनी नवीन योजना के बारे में सोच रहे ये तो वह 
इसी वैज्ञानिक क्रम की बात सोच रहे ये। इसके अलावा वह बाल-मनो- 
विज्ञान के पहलू से मी सोच रहे थे | वास्तविक और मूच से अमूर्स शान 
की श्रोर बढ़ना बच्चे के लिए प्राकृतिक और सरल होता है। चूँकि उसमें 
विचार कौ ओर नहीं कर्म को ओरे प्रद्धत्त होती है इसलिए वल्ुश्रों का 
इस्तेमाल करते हुए, शान प्राप्त करने में उसे सरलता होती है। वर्तमान 
शिक्षण-प्रणाली बाल-मनोविज्ञान के प्रतिकूल है| मुँह से उगलने के लिए 
कान से शान दूँगा जाता है। लड़कपन में मुझे बहुत सी चीज़ों के नाम 
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रटाये जाते ये जिन्हें मैं विहकुल न समझ था, और बहुत वर्षों बादः 
जत्र उन चीज़ों के समक में आने का मौका मिला तब्र कहीं उन्हें समस्त" 
सका । श्रगर शुरू से ही मुझे वस्तुओं का परिचय कराया गया होता, और 
उससे ज़्यादा उन चीज़ों का इस्तेमाल करना और बनाना गुके सिखायाः 
गया होता तो मैं कहीं अ्रधिक शीमता से श्रौर ज़्यादा अच्छी तरह 
सीख सकता ) 

इतनी बात तो साधन--ढंग--के विषय में हुई | यदि साधन या ढंग 
प्राकृतिक और वैज्ञनिक है तो वह किसी भी शिक्षण-प्रणाली के अनुकूल 
सिद्ध हो सकता है, फिर चाहे उस शिक्ष॑ण-प्रणाली का जो भी उद्दे श्य हो । 
शब्य वा शिक्षक की दृष्टि में शिक्षा का श्रोर जो भी सामान्य उद्दे श्य रह्म हे, 
युरोप और अमेरिका के आधुनिक शिक्षण के इतिहास में श्रम या दस्तकारी” 
को पद्धति का समर्थन किया गया है | व्यक्तियादी और पंजीवाद समाज के 
लिए उसे उतना ही श्रावश्यक्ष करार दिया गया है जितना समाजवादी या 
साम्यवादी समाज के लिए । यहाँ तक कि धार्मिक संस्थाओ्ं ने भी इसे 
बढ़ावा दिया है। एक दृष्टि से शिक्षण के किसी सामान्य लक्ष्य से साधन-- 
उपाय, ढंग-«का महत्व अलग ही है| पर हमें भूलना न चाहिए कि- 
गांधी जी ने इस राधन वा उपाय की योजना व्यक्ति ओर समाज के लिए 
अपने जीवन-दर्शन के शेष अंगों के साथ सम्बन्ध स्थापित करने की दृष्टि 
से की है। इसलिए यहाँ, उंज्षेत में ही सही, जिय जीवन-दर्शन का गांधी 
जी प्रचार करते हैं उसकी चर्चा कर लेना अप्रासगिक न होगा। बल्कि 
ऐसा करना श्रावश्यक है क्योंकि यदि दूषित और अवैज्ञानिक प्रणाली वा 
उपाय के कारए इमारे शिक्षण को त्रहुत हानि पहुँची है तो दूषित और- 
अयोग्य श्रादर्श' के कारण उसको और मी ज़्यादा नुकसान पहुँचा है। 

जब मैं कहता हूँ कि-श्वेतांगी ( अंग्रेज ) सरकार के लिए क्लर्क और 
सस्ते, खास रंग में रैंसे शासन-यंत्र के सहायक पैदा करने के लिए वर्तमान- 
शिक्षण-प्रणाली का निर्माण किया गया तो मैं उसके लक्ष्य का उपहास नहीं 
करता। अगर उसका कोई इससे महत्तर लक्ष्य था तो, भेकाले के शब्दों" 
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में, वह विचार और संस्कृति में एंग्लो-सैक्सन लोगों ( श्रें्रेजों ) की एक 
ऐसी जाति का निर्माण करना था जो 'केवल चम तथा नाढ्रियों में बहने 
वाले रक्त के रंग? में भारतीय हो | कतिपय कल्पनीय परित्थितियों में यह 
मी एक योग्य लक्ष्य हो सकता है बशर्तें उसकी सिद्धि संभव हो। अपने 
देश में एंग्लो-सैक्सन के अन्दर श्रनेक वाञ्छुनीय गुण होते हैं और अगर 
भारतीयों को रंगीन एँग्लो-सैब्सन लोगों के रूप में बदला जा सकता तो 
भी इस प्रयत्न का कुछ श्रर्थ होता | पर जैता कि एक शताब्दी के ऐँलो- 
-सैक्सन ( श्रैंग्रेजी ) शिक्षण ने प्रदर्शित कर दिया है, इस उद्दे श्य की पूर्ति 
संभव नहीं है | शिक्षित भारतीय, केवल कुछ ही दिशाश्रों में ऐँलो- 
-सैक्सन ( ग्ँग्रेज ) बन सका है; और वे दिशाएँ भी कुछ विशेष वाम्ध- 
नीय नहीं हैं | उसने अपने पूर्वजों के कुछ बहुत उत्तम गुणों का लांग 
कर दिया है श्रौर उनकी जगह अपने मालिकों की कतिपय सदेहात्पद 
विशेषताओं को श्रपना लिया है।आदरणीय अपवाद हो सकते हैं 
“पर उनकी सख्या बहुत कम है | जो हो, यह बात कल्पना के भी बाहर है 
कि भारत का विस्तृत जन-समृह इस भद्दे और असंस्कृत भ्रथ में भौ 
श्रंग्रेजियत को अरहरण कर सकता है | इसका एक ही परिणाम हुआ्रा है कि 
शिक्षित भारतीय, श्रपने देशवासियों के महत्‌ समाज से कट कर बिल्कुण 
अलग पड गया है और एक विदेशी माध्यम के ज़रिये बड़े परिश्रम से 
उसने जो थोड़ा-ता शान प्राप्त किया है वह उसी तक रह जाता है और 
छुन कर उसके देशवासियों तक नहीं पहुँच पाता। उसके और उनके 
-बीच एक श्रनुल्लंघनीय खाई' पढ़ गईं है। यदि राष्ट्रीय श्रान्दोलन का 
श्रारभ न हुआ होता तो यह खाई" बराबर बढ़ती गई होती; राष्ट्रीय आन्दो- 
न ने वर्गों और जन-समूहों को एक मंच पर लाकर और 'एक सामान्य 
कार्यक्रम देकर इस खाई को बढ़ने से रोका | इसलिए यदि।शिक्षण- 
प्रणाली में परिवतेन करना वाउछनोय है तो उसे योग्य और उच्च श्रादशों 
व्से मंडित करना और भी आवश्यक है | 
गांधी जी-जैसे सुधारक का तत्तशान सममने के लिए. आ्रावश्यत्न है 
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कि हम उप्ते उसकी ऐतिहासिक पाश्व॑भूमि पर रखकर देखें। तभी कोई 
उन पखित॑नों का ठीक मूल्य आँक सकता है जिन्हें वह वस्तुओं की वर्त- 
मान व्यवस्था पर लागू करना चाहते हैं। 

इतिहास का लक्ष्य प्राकृतिक मनुष्य को नेतिक श्रौर आध्यात्मिक 
मानव के रूप में परिवर्तित कर देना श्रौर उसे एक नैतिक अथवा आध्या- 
त्मिक समाज का सदस्य बना देना है। नेतिक व्यक्ति क्या है ! विभिन्न 
इृष्थ्यों से विभिन्न परिभाषाएँ की जा सकती हैं | पर यदि मैं कहूँ कि नैतिक 
वा आध्यात्मिक मनुष्य मुक्त मनुष्य है तो शायद ही कोई मेरी बात से 
इन्कार करे | वह मुक्त इस श्रथ में नहीं है कि वह कोई या हर एक बात 
जो उसे अच्छी लगती है, कर सकता है | वैसी मुक्ति, बैठी ख्वतत्रता तो 
पाशविक ख्तंत्र॒ता है। उत्तरदायित्व से रहित भानव-स्वातंत्य की 
कल्पना नहीं की जा सकती | नेतिक मनुष्य में मुक्त इच्छा के साथ निय- 
त्रण, संयम, भी होता है; उसमें स्वतंत्रता के साथ क्िम्मेदारी भी लगी 
रहती है | इस मंज़िल तक पहुँचने के लिए उसे एक उचित मैतिक समाज 
का सदस्य होना चाहिए | इस अखंड परिणाम की पूर्ति के लिए इतिहास 
की प्रगति बराबर प्रयत्नशील रही है | 

मानवता ने लड़ाई-फाड़े श्रीर हिंसा के साथ अपनी यात्रा आरंभ की; 
इनके साथ स्वाभाविक चटता भी लगी हुईं थी | जीवन संकटापन्न और 
अनिश्चित था। किती तरह मानवता इस गड़बढ़ स्थिति से बाहर निकली; 
उसने कुटुमों, वंशों और फिरकों तथा बाद में जातियों, वर्गों, देशों और 
राष्ट्रों के रूप में श्रपने को संघटित किया | किसी न किसी प्रकार की 
सामाजिक व्यवस्था, जिसमें किसी न किसी प्रकार की ऋरमबद्धवता तथा 
न्ययपरता थी, श्रासभ हुई। बुद्ध भर हिंसा को उनके स्थान से किंचित्‌ 
पीछे हटाया गया । फ़िर भी ये प्रारंभिक समाज युद और हिंसा है ही पैदा 
हुए थे। शक्तिमान व्यक्ति और दल अपनेब्द्वारा वशीक्षत और पराजित 
लोगों पर अपनी इच्छा और अपना नियम लादते थे | इसलिए प्रत्येक 
सामाजिक समूह मालिक और धाम, शातक और शासित, राजा और 
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"प्रजा, कुलीन और हीन, सरदार और शतवन्द सेवक इन दो प्नों में 
"विभाजित था | आन्तरिक रूप से विभानित होते हुए एक समूह की 
-बाह्मतः अन्य सब समूद्दें से लड़ाई चलती रहती थी | किन्तु एकत्व ओर 
समता की घारणा का उपहास करने वाली यह श्रनुचित श्रौर हिंसक व्यव- 
स्‍्था भी पिछुलो व्थिति का विकसित रूप थी | वह कुछ न कुछ प्रगति 
का द्ोतक थी । क्योंकि केवल बल हो ठीक है ( जितकी लाठी उसकी 
“मैंस ), इस नियम में अंशतः सुधार हुआ । ऐसे समाजों में राजा को दैवी 
'सममा जाता था और इसका कुछ ओचित्य भी था, क्योंकि उन्होंने मान- 
वता के एक भाग में कुछ न कुछ व्यवत्था और न्याय की स्थापना की 
थी | यह एक नेतिक लाम था | क्योंकि हमें यह याद रखना चाहिए कि 
किसी न किसी प्रकार के सभ्य जीवन को संभव बनाने वाली कोई भी 
व्यवस्था, अव्यवस्था से, गढ़बढ़ी से तो श्रच्छी ही है | यहाँ हमारा मतलब 
उस श्रव्यत्रस्था और गड़बढ़ी से नहीं है जो ज्ञणकालिक होती है श्रोर 
ज़्यादा अच्छी और महत्तर व्यवस्था की आवश्यक कीमत के रूप में 
सामने आती है | ह 
पर जिन लोगों में नेतिक और आध्यात्मिक भावना उच्च स्तर पर थी 
उनके भ्रातृत्व, समानता ओर न्याय की प्रेरणाओं को इस प्रकार का समाज 
सल्तुष्ट न कर सका | उनको अपने हृदय में कल्याण, न्याय और श्रेय से 
"पूर्ण महत्तर व्यवस्था के आवाइन की श्रनुभूति हुईं | सम्पूर्ण मानव-जीवन 
से एकस्र की श्रनुभूति की उनकी अमिलांषा कैसे पूर्ण हो ! ऐसा समाज, 
जो मालिक और गुज्ञाम-जैसे दो वर्गों में विभाजित हो, उनकी इस ग्रान्त- 
रिक आवश्यकता की पूर्ति नहीं कर सकता था | इसलिए जब उनमें प्रस्णा 
प्रबल्न हुई उन्होंने जीवन से सन्‍्यास लिया और उन्मत्त भीड़ से दूर एकान्त 
की शरण लेकर अपने आदर्शों' की साधना की चेष्ठा की। श्रन्त/स्थ 
होकर उन्होंने संसार तथा उसके सम्पूर्ण सम्बन्धों ;का त्याग कर दिया । 
ुद्द ने इसी प्रकार संसार का त्याग किया | ईंसी प्रकार पृथ्वी पर ईश्वर 
का राज्य स्थापित करने के प्रयत्न ६ होकर, ईसा को घोषणा करनी 
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पड़ी कि उसका राज्य इस दुनिया का नहीं, दूसरी दुनिया का है। इन 
सुघारकों ने जत्र अपने मत का उपदेश क्रिया- तो व्यक्तियों को उनकी 
व्यक्तिगत मुक्ति के लिए किया | जब बुद्द को प्रकाश मिल गया तो 
उन्होंने कहा कि में तब तक बार-बार जन्म लेना पसन्द करूँगा जब तक 
एक भी व्यक्ति मुक्ति से विरत रहेगा । वह मी मानवता की अलग-अलग 
च्यक्तियो के समूई के रूप में श्रनुभव करते ये | उनमें भी यह महत्वाकांच्षा 
न थी कि इसी दुनिया में श्रोर इसी काल में वस्तुओं के रुप में श्रन्तर 
लाने की आवश्यकता है। 

इन महात्माओं के उदाइरण और उपदेश ने सामाजिक सम्बन्धों को 
प्रभावित किया पर बहुत थोड़े अ्रंश में, और वह भी श्रप्रत्यज्ञ रूप 
से। बाकी तो धार्मिक जीवन एक तरफ़ रह गया; भौतिक तथा 
सामाजिक जीवन दूसरी तरफ। दोनों के वीच खाई” पढ़ गई।| 
उच्चात्माओं ने संतार तथा उसके सम्बन्धों को माया समझ कर त्याग 
दिया | बुद्ध ने राजाओं तथा राजकुमारों को श्रयनी अर््विंसा का उपदेश 
किया, पर यह सच उनके व्यक्तिगत जीवन ओर मुक्ति के लिए.| ईसाई 
धर्म संघ ( चर्च ) ने तो राजनीतिक नेताश्रों और संघटनकर्ताओं को 
गुरु (ईसा ) ढारा उपदिष्ट विश्वप्रेम ओर विश्वोदारता के नियम 
( कानुन ) के पालन ओर बन्धन से मुक्त कर दिया | जैनियों के सत्रसे 
अधिक अहिसक सम्प्रदाय तक ने राजाश्नो एवं शासकों को अहिंसा 
सिद्धान्त के पूर्णार्थ का पालन करने से मुक्त कर दिया; पर इन राजाश्रों 
और शासको में से किसी को व्यक्तिगत मुक्ति से इन्कार नहीं किया गया | 
इस प्रकार जो समाज मालिक और गुलाम में वैंट था उसके और भी 
छुकड़े हो गये--एक उन लोगों का जो दुनिया की राह पर चलते थे और 
दूसग उन लोगों का जिन्होंने संसार का त्याग करके प्रभु के मार्ग का 
अनुसरण किया । सिफ़े इसो तरह दूसरा दल मुक्ति, समानता ओर प्रेम, 
जितको बाह्मदः संवदित सप्राज श्रौर उसके सम्बन्धों में कोई निश्चित 
सम्भावना न थी, को प्राप्त कर सकता था। यद्यपि उन्हें अपने मन के 
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अनुकूल सामाजिक, राजनीतिक और आयिक सम्बन्धों को मोड़ने में 
सफलता न मिली किन्तु उन्होंने व्यक्ति के नेतिक महत्व और बाह्य जढ़- 
कारी परिस्थितियों से उसकी स्वतत्रता को बिना किसी सन्देह के प्रमाणित 
कर दिया । जीवन की चौरस सतह पर वे उच्च भ्रृगों की माँति खड़े हुए। 
मानवता के लिए यह भी एक बड़ा लाभ था | 

फिर भी संघयित समाज में उत्पीड़न और श्रन्याथ तब तक बराबर 
चलते रहे जत्र तक कि सदियों की गदरी नींद से उठकर सामान्य मानव 
अपने मालिकों के खिलाफ़ खड़ा नहीं हुआ | इसी स*धर्ष ने उस शासन- 
प्रणाली की स्थापना की जिसे हम प्रजा-तत्ता कहते हैं| प्रजा-सत्ता समाज 
में व्यक्ति के नेतिक मूल्य की स्थापना करती और उसकी समता पर ज़ोर 
देती है । इसके अलावा वह, कम से कम ऐिद्धान्तत;, व्यक्ति के राजनीतिक 
शोधण का अन्त कर देती है | प्रजाउत्ता एक दल या समूह की आन्त- 
रिक हिंसा को समाप्त कर देती है | उसमें किसी मामले का निर्ण॑य रिरों 
को काट कर नहीं बल्कि उनको गिन कर होता है | प्रत्येक सिर एक मत 
का ब्योतक द्ोता है। प्रजासत्ता में वेकल्पिक शासन और आशा[-पालन की 
भी व्यवस्था की जाती है | वह उत्तरदायित्व पूर्ण स्वतंत्रता की स्थापना 
करती है। इस प्रकार प्रजातत्र भौतिक और राजनीतिक तल पर एक 
नैतिक और आध्यात्मिक सिद्धान्त है | इसलिए इसमें श्राश्वर्य की बात 
नहीं कि प्रजातत्तात्मक देशों के मेहनत-मजूरी करके पेट पालने वाले मनूरी 
के गुलाम? मजूर भी, 'सिफ़ जिनको अपनी श्र खलाएँ ही खोनी हैं?, श्रपनी 
कठिनाइयों के इल-रूप में उवंसत्ताक साम्यवादी व्यवस्था को मानने के 
लिए तैयार नहीं होते | बहुत कष्ट उठाकर उन्होंने वह राजनीतिक उम्रता 
प्राप्त की है जो व्यक्ति के रूप में उनके सम्मान--मर्यादा--की गारदी 
देती है | वे अपनी नवग्राप्त ख्वतत्रता को एक रेसी क्रान्ति के 
लिए खूतरे में डालने को तैयार नहीं हैं जिसके परिणाम ओर पुरस्कार 
अनिश्चित हैं। 

यदि णष्ट्रों की राजनीति में नव-प्राप्त प्रजासत्ताक सिद्धान्त के विकास 
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की पूर्ण सुविधा दी गई होती तो उसने आत्तरिक सब्षों से राष्ट्रों की 
रत्ञा की होती और काल्ान्तर में एक अखंड और ऐक्यपूर्ण सामाजिक 
व्यवस्था की स्थापना में सहायता भी करती | शायद उसने क्रमशः समाज 
को सदाचरण-शील बनाया होता | तब वैसे समाज में व्यक्ति को अपने 
उच्चतम आदशों' की सिद्धि के लिए किसी जंगल वा कुटी की शरण न 
लेनी पड़ती । पर समाज की प्रगति कमी सीधी रेखा की तरह नहीं होती | 
उसका मार्ग अत्यन्त बक्क--टेढ़ामेद्ा--होता है। कमी वह आगे बढ़ता 
है, कमी पीछे हटता है | जैसे उधर मानवता ने प्रजातत्ता के रिद्वान्त का. 
आविष्कार किया, इधर भाप, बिजली और प्रकृति की श्रन्य शक्तियों की 
शोध हुईं | इनके तथा नये देशों की खोज ने औद्योगिक क्रान्ति और 
आधुनिक साम्नाज्य को जन्म दिया | इन नई शक्तियों ने जो तब्दीलियाँ 
कीं उनका वर्णन किया जाय तो लम्बी कहानी हो जायगी। आज भी 
उनका श्रन्त नहीं हुआ है--उनका क्रम जारी है | औद्योगिक क्रान्ति ने 
चादे जो लाभ पहुँचाया हो, इसमें सन्देह नहीं कि उसने प्रजासत्ता के 
फायदों को करीब-करीतर नष्ठ कर दिया | उसने पुराने विभेदों श्रौर असमा- 
नताश्रों को एक नई ज़मीन पर--आ्रार्थिक जमीन पर पुनः जन्म दिया । 
उसने समाज को घनी और निधन, भशीन-मालिकों और मजृरी के गुलामों, 
समन्न भष्यवर्ग और श्रमिक वर्ग में विभाजित कर दिया | ऐसे समाज 
में मानव के सम्मान वा मर्यादा की स्थापना करने वाला प्रजासचात्मक 
मत खिलवाड़ और पाखंड हो गया। इसलिए अब हमारे सामने पुनः 
पुरानी प्रतिकूलताएँ, ,परस्पर-विरुद्धताएँ, पैदा हो गई केवल इतना 
शन्तर हुआ कि उन्होंने राजनीतिक क्षेत्र से हटकर आधरथिक त्षेत्र पर ञ्र्डा 
जमाया | पहले राजनीतिक सत्ता श्रार्थिक कुशलता की रुक थी, अब 
आशिक शक्तियाँ राजनीतिक शक्ति की रक्षा करती हैं। फिर वही श्श्य 
दिखाई पढ़ा--भ्रनेतिक समाज में नैतिक मनुष्य | 

मानवता की रहा के लिए प्रजातंत्र के ठाथ किती और सिद्धान्त का 


चलाना जरूरी हो गया | इधलिए आर्थिक समानता के छिद्धान्त का 
१२ 
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आविष्कार हुआ और हमारे सामने उमाजवाद का तिद्धान्त आया। 
समालवाद आर्थिक क्षेत्र में मानव की समानता की घोषणा करता हैं| इस 
रूप में यह एक नेतिक और आध्यात्मिक सिद्धान्त है | पर इसका उमर्थन 
करने में इसके प्रचारकों ने एक भौतिक सिद्धान्त रूप में इसकी बोपणा 
की और कहा कि यह उठी समाज्ञ में संमव है जहाँ सम्पूर्ण मेतिक तथा 
आध्यामिकर मूल्यों का खात्मा कर दिया गया हो। उन्होंने इस नये 
सिद्धान्त को प्रणातंत्र के विरुद्ध मिड़ा दिया | विजश्ञन तथा वंत्रिक एवं 
केन्द्रित मह्उच्योगों के युग में उत्तत्र आधुनिक समाजवाद के हुए 
शिशु-त्तरों से अपने को श्रलग न कर सका । इसके समर्थकों ने प्रजातंत्र 
को भ्रमवश प॑ जोवाद से गला दिया | वे वह भूच गये कि खतंत्र और 

उत्तरदायी व्यक्ति का विनाश करके पूं लीवाद ने प्रजातंत्र को सबसे अधिक 
ज्षति पहुँचाई है | मानवता के पुराने लाम ( प्रजातंत्र ) की कीमत पर 
नये सिद्धान्त की स्थागना की गई । अगनी सम्पूर्ण आनु्पगिक हुराइयों- 
सहित पूंजीवाद को व्यक्तिखातंत्रय के सिद्धान्त से एक समक्त लेने का भ्रम 
फैश किया गया | इसलिए जो इलाज ढँढा गया उठमें म केवल कु-निय॑त्रित 
और श्रव्यव॒स्पित ग्पक्तित्त को, वल्कि स्रय॑ व्यक्तित्र को ही नष्ट कर दिया 
गया | माक्ततंवादी के लिए व्यक्ति केबल सामाजिक सम्बन्धों का मेल है। 
जो इलान बताया गया बह खुद रोग से भी बुर है। वह तो गेग के ताथ 
रोगी को मी खत्म कर देता है। व्यक्ति के इस विनाश को श्रोपपत्तिक वा 
सैद्धान्तिक रूप से उचित सिद्ध कर देना सरल न था। इपलिए इर्म 
आशखासन व्या गया कि माऊसवादी क्रात्वि के आगमन के बाद व्यक्ति 
का मुर्दा पुनः जीवित हो उठेगा। आध्यात्मिक्र पुररजॉवन में जिन 
लोगों का विश्वास नष्ट हो चुका था, उन्होंने मौतिक तल पर उसी का 
विश्वात हमें दिलाया | 

समाजवाद के नये छिद्वात्त को हम रूछ में, बिम्तने आर्थिक क्षेत्र में 
एक् प्रकार को समता कायम कर दी है, काय शोल देखते हैं। पर इस 
आर्थिक समानता के लिए व्यक्तिगत प्रेरणा और स्वतंत्र ता की बहुत इंच 
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चलि देनी पड़ी है। और यह स्वाभाविक है क्योंकि एस नये सम्प्रदाय में 
समाज से अलग व्यक्ति का कोई अस्तित्व नहीं है। इस, तथा और भी 
बहुत सी बातों, में साम्यवाद ओर फासिब्म एक दूसरे से मिलते-जुज्ञते हैं | 
'फेसिज्म व्यक्ति को राष्ट्र या समाज-शरीर का एक जीवकोश ( 'सेल' ) 
मानता है। साम्यवाद व्यक्ति को संयुक्त विश्व-अमिक जनता का एक 
जीवकोश मानता है | जब तक सम्पूर्ण संसार की भ्रमिक-जनता मिलकर 
'एक में तंघटित नहीं हो जाती ओर जब तक वह स्वयं शक्तिमान नहीं 
होती तब तक रूस में रहने वाला एक व्यक्ति रूघ के समाज-शरीर का उसी 
प्रकार एक जीवकोश है जिस प्रकार जर्मनी या इटली का व्यक्ति है | 
इन दोनों, साम्यवादी और फासिस्त देशों में व्यक्ति महत्तर संघट्न की 
संकल्य-साधना के काय' में उसी प्रकार स्वतंत्र है जेसे एक बीवक्रोश 
मानव-शरीर में ख्तंत्र है। उप्की अ्रपनी फोई इच्छाया जीवन 
नहीं है। . 

आशिक ज्षेत्र की वोल्शेवी समानता महत्‌ केंद्रित और यांचिक उद्योग 
तथा कृषि पर निर्मित की गई है। स्वभावतः यह केंद्रीकरण राजनीतिक 
क्षेत्र को भी प्रभावित करता है। नौकरशाहो शासन इसका परिणाम 
है। हो सकता है कि सत्ताधारियों के हाथ में प्रत्यज्ञ ऋय से अनुचित 
आर्थिक सुविधाएँ न हों ( इय्ली और जर्मनी में भी ऐसा ही है 
पर पदाधिकार के कारण उनकी ऐसी सुविधाएँ हैं जिनका महत्व- 
पर्णं आधिक मूल्य है | इतके अलावा सत्ता के अहंकार को 
रोकने के लिए वहाँ कुछ नहीं है। निस्संदेह गह्य प्रतिन्ध हैं। 
पर वे मानव की अहंकाणुर्ण आत्मप्रशंता में, बस्तुश्रों की जड़ तक 
पहुँचने में अउमर्थ हैं। राज्य-संघट्न में कुछ पद दूसरों की अपेक्षा 
अधिक महत्व के होंगे ही | पहले के राजतंत्र, कृलीनतंत्र और सर्वाधिकार- 
तंत्र कुछ संइुचित दायरे में काम करते थे और आन्तरिक कर्म-ेत्र 
खतंत्र तथा सत्ता से अछूता ही रहता था; उसमें सत्ता की ओर से विशेष 
इसतक्षेत न होता था। जैता कि हम जानते हैं सामयाद के अन्ताव 
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श्आन्तरिक स्वतंत्रता का यह क्षेत्र खुत्म कर दिया गया है। इसलिए प्रजा- 
तत्र में जो स्थिति थी , उससे इस मामले में वहाँ की स्थिति और 
खराब ही है | 

रूस के जिस स्थानीय स्वायत्त शासन की बड़ी बात छुनी जाती है वह 
व्यवहार की अपेज्षा सिद्धान्त में ही श्रधिकर पाई जाती है | जब रुमूर्य 
उद्योग, व्यापार और कृषि, जब समाज का सम्पूर्ण जीवन राष्ट्रीय पैमाने 
पर सघटित है तब नवोन समाज-व्यवस्था को प्रभावित करने में स्थानीय 
इकाइयों या घटकों का बहुत ही कम हाथ होगा; स्वभावतः स्थानीय 
घटक्षों में आवश्यक जानकारी या कौशल का श्रभाव होगा। कुलकों के 
विनाश-साधन के क्रम में यह काफ़ी स्पष्ट हो गया था| स्थलिन के शासन 
में क्रान्ति के निर्माताओं के साथ जो व्यवहार किया गया उसी से वहाँ 
कितनी राजनीतिक खतंत्रता है, इसका प्रमाण मिलता है | रूस की वर्तमान 
वैदेशिक नीति से ही भलीभाँति प्रकट हो ज्ञाता है कि स्थानीय हकाहयाँ 
उच्च राज-नीतियों के निर्माण में कितना प्रभाव रखती हैं। श्रन्तर्राष्ट्रीय 
राजनीति में रूसी कूटनीति उतनी ही क्र एवं जटिल रही है और है 
जितनी पू जीवादी और फारसिध्त देशों की कूटनीति | खुली राजनीति का 
सिद्धान्त और इसी प्रकार के श्र सब॒तिद्धान्त, जिनके आधार पर एक 
नये युग का सूत्रपात होने का विश्वास हमें दिलाया जाता था, आज इवा 
हो गये हैं। फिर भी वफादार और निष्ठावान लोगो को ये सब बाते उचित 
ही प्रतीत होती हैं । जब हम याद करते हैं कि साम्यवाद ने अपने सामने जो' 
समस्याएँ रख छोड़ी हैं उनके समाधान में नैतिक विचारों का कोई स्थान 
नहीं है तो इमें इस परिणाम पर कुछ आश्चय नहीं होता । 

आधुनिक प्रजातत्र का जन्म वैज्ञानिक शोध की प्रगति के साथ 
हुआ । वैज्ञानिक शोध ने नेतिक और आध्यात्मिक विचारों को एक ओर 
धकेल दिया | ऐसी परिस्थितियों में प्रजातंत्र केवल एक राजनीतिक 
सांघटनिक योजना बनकर रह गई | नैतिक उत्तरदायित्व से रहित 
व्यक्ति-स्वातत्य ने श्रस्तव्यत्तता का, अ्रव्यवस्था का तत्व पैदा कर दिया | 
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इस प्रकार जो भ्रम पैदा हुआ वह श्रौद्योगिक क्राति के आगमन से श्र 
गहरा हो गया । खतंत्र मनुष्यों को बॉधने वाला एक मात्र बंधन कानूनी 
इक्करारनामे का बंधन रह गया | यदि इस कानूनी इकरारनामे के कारण 
दुर्बलतम का उच्छेद हो गया तो यह “योग्यतम की जीवन-समृद्धि! 
रू पर्वाइवल आवू दि फिदेलट! ) वैज्ञानिक सिद्धान्त के अनुकूल द्द 
तो होगा | श्रगर श्रादमियों के हृदय में केवल स्वार्थ का भाव हो तो उसके 
परिणाम-स्वरूप उत्पन्न होने वाज्ञा स्वार्थ, किसी श्रदभुत्‌ कीमिया से परोप- 
कार-वृत्ति में बदल जाथगा | मनुष्य परिपुष्ट एवं विकसित व्यक्ति होने के 
चजाय, जैसा कि वह सचमुच है, तिफ़ आ्िक मनुष्य बनकर रह गया। 
मावसवाद ने उसे साम्राजिक सम्न्‍न्धों के पूंज के रूप में परिवर्तित 
कर दिया | 

अभी हाल की बात है हि जब प्रजासता के ठिद्धान्त को बहुत बड़े 
ख़तरे में पड़ा समझता गया तब उसके प्रचारकों ने धुँंघले रूप में अनुभव 
करना शुरू किया है कि यह न केवल एक राजनीतिक योजना है बल्कि 
एक महान्‌ नेतिक और आध्यात्मिक रिद्वान्त भी है) अ्त्र यह अनुमव 
किया जा रह है कि इस सिद्धान्त का त्याग मानवता को प्रत्यावत्त'न की 
ओर, अवनति की ओर, पीछे की श्रोर ले जायगा | यह भी अनुभव किया 
जा रह है कि न केवल प्रजातत्र का रिद्वान्त वर॑ समाजवादी तिद्धान्त भी 
एक नैतिक ठिद्धान्त है| दोनों मीतिक तल पर मानव की मयौदा--« 
सम्मान--के रक्षण के लिए हैं | यदि इन दोनों सिद्धान्तें को निराकार 
वा जिना किसी तत्व के, नहीं रहना है तो उन्हें सामाजिक, राजनीतिक 
और आर्थिक ज्षेत्रों में स्थापित करना ही पड़ेगा | 

गांधी जी अपने जीवन-दर्शन से यही करना चाहते हैं।मानव की 
नैतिक उल्नचि और नियति में उनका विश्वास है। एक नैतिक समाज में 
ओऔरसत स्त्री-युदष द्वारा इस नियति को कार्यान्वित करना पड़ेगा ! व्यक्ति- 
गत और सामाजिक, आन्‍्तरिक और वाह्य जीवन को श्रहिंता, सत्य और 
न्याय के सिद्वान्तों से प्रकाश और पथ-प्रदर्शन अहण करना होगा । ऐसा 
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संभव हो, इसके लिए आवश्यक है कि सामानिक, राजनीतिक श्रोर 
आर्थिक सम्बन्धों में साधन भी उतने ही शुद्ध--प्रवित्र--हों जितना 
साध्य | यदि एक मनुष्य के लिए समस्त संसार का वैमव प्राप्त करने में 
भी अपनी आत्मा को खोना श्रेयस्कर नहीं है तो एक राष्ट्र के लिए. भी-- 
उसी प्रकार, समस्त ससार को प्राप्त करने मे अपनी आत्मा को खो देना 
कल्याणकारी नहीं है | नैतिक समाज के पास अपनी उचित बाह्य, सामा- 
जिक, राजनीतिक ओर आर्थिक सस्थाओ्रो--संघटनों--का होना आवश्यक 
है।|गांधी जी को चेष्य है कि इसकी व्यवस्था में मानवता के लिए 
प्रजातंत्र और समाजवाद के नेतिक्न तथा भौतिक लाभों को ग्रहण कर 
लिया जाय | पर मात़्स के ठप्पे का समाजवाद अपने अिन्केंद्रीकरण 
और साध्य-ताधन से नैतिक सिद्धान्तों का निराकरण करके व्यक्ति को 
पीछ डालता है--फिर चाहे वह उसे भौतिक वस्तुश्नों से कितनी ही अच्छी 
तरद श्राच्छादित कर दे | भोतिक वा शारीरिक दृष्टि से भूखी-प्याणी मण्ती 
मानवता चाहे नैतिक लक्ष्य की पर्वा न करे और फिलहाल दिन में 
दो बार पर्याप्त भोजन मिलने से सन्तुष्ट हो जाय पर न तो व्यक्ति श्रौर न 
समाज ही केवल रोटी के सद्रे श्रधिक दिन तक रह सकता है। कल्याण 
के शारीरिक साधनों को रखते हुए भी उन्हें दूसरे ऊँचे लक्ष्यों को 
अपनाना पड़ेगा | 

साम्यवादी व्यवस्था में केन्द्रीकरण की जो अति है, उसका इलाज 
गांधी जी द्वार यतिपादित णद् ओर आम-उद्योग तथा विकेन्द्रित कृषि और 
व्यवसाय हारा हो जायगा। हसलिए, उनके लिए विकेन्रीकरण का 
दिद्दान्त एक नेतिक सिद्धान्त है | वह विविध ज्षेत्रों में स्वतन्न निर्वाचन या 
पसंदगी को उत्तेजन देता है । वहएक बढ़े हुए क्षेत्र मे व्यक्ति के संकल्प-नल 
के प्रयोग को सम्भव बनाता है। वह स्वतन्न सम्मति के निर्माण ओर अमि- 
व्यक्ति के लिए बाह्य समावनाएँ भो उत्नन्न करता है। समाजवादी लोग 
मौतिक वस्तुओ्रों की चहुलता और सब में उनके सम-विभाजन का जो आक-। 
पक चिन्न सामने रखते है उससे धोफ़ा खाने से गांधी जी इन्कार करते हैं | 


बेतिक शिक्षण और गांधी तत्वक्ञान श्य३ 


व्यक्तित्व के विनाश से जो नैतिक हानि होगी उसकी पूर्ति इस बहुलता से 
नहीं हो सकती | गांधो जी इतने व्यावहारिक हैं कि आधुनिक सम्ता 
की आवश्यक्रता-पूर्ति के लिए कुछ न कुछ केंद्रित उद्योग की जरूरत 
होगी इससे बह इन्कार नहों करते | पर वह इतने नीतिमान और मानवीब 
मो हैं कि स्वतंत्र व्यक्ति को मशीन द्वारा निगल लिये जाते नहीं देख 
सकते । जब कमी केद्वित उत्पत्ति की आवश्यकता हो, तब वह समान 
के हाथ में, समाज के नियंत्रण में होनी चाहिए । 

देशान्वरिक और श्रन्तर्याष्ट्रीय राजनीतिक जीवन का मार्गइशंन सत्य और 
अहिसा-द्वाग होना चाहिए । गुप्त कूटनीति और शल्लोकरण का त्याग होना 
चाहिए । राजनीतिक सत्ता हाथ में रखने वालों को अपनी जनता का उेवक 
होना चाहिए। उनका आर्थिक जीवन गाष्ट में प्रचलित आराम के औसत 
मान के समकछ् ही होना चाहिए। कोई काम या पेशा ऊँचा-नीचा नहीं समझा 
जाना चाहिए वशतें वह उस सामानिक्र लथ्य की पूर्ति करता हो जिसके लिए वे 
बनाये गये | चाहे कोई श्रमिक कितना ही छोटा दो, उसे न केवल उचित 
मजदूरी मिलनी चाहिए वहिक उचित सम्मान भी प्राप्त होना चाहिए 

संक्षेर में, इसी प्रकार गांधी जी ग़जनीति और अथंशात्न को 
आध्यात्मिक रंग देना चाहते हैं। राजनीतिक प्रजातंत्र और आर्थिक 
समाजवाद के मल में न्याय और समानता के जो महान्‌ मैतिक हिद्धान्द 
निहित हैं उनका, इसी प्रकार, मानवता के लिए गांधों नी उपयोग करना 
चाहते हैं। नेतिक मनुष्य के लिए एक नैतिक समाज का निर्माण करने के 
ठोत उद्द श्य से ही उनके सब व्यावहारिक कार्यक्रम परिचालित होते हैं । 
ब्यक्ति और समान के कल्याण के लिए. उनका जीवन-दशु न गलनीतिक 
प्रजातंत्र और आर्थिक सम्राजवाद के सम्पूर्ण नैतिक, मौतिक श्रौर 
साधय्निकर ल्ञामों को एक साथ लेकर चलता है | इस प्रकार वह आधुनिक 
मानवीय इतिहास की विभिन्न घाराश्रों के सरल और सारांश रुप में सामते 
आता दै। वह एक नई अह्िंसात्मक क्रान्ति के लिए प्रयलगीत्न है 
और इतिहास में एक नये युग का आविर्माव करता है। 


हृघ४ गांधी-मार्ग 


इत नृतन क्रान्ति के सिद्धास्तों के प्रकाश में व्यक्ति और समाज को 
शिक्षित करने के लिए ही उन्होंने शिक्षा की नृतन प्रणाली हमारे तामने 
उपत्यित की है। इसके द्वारा उत्होंने हमें शिक्षण की प्राकृतिक श्र 
चैज्ञानिक प्रणाली तो प्रदान की ही है, व्यक्ति ओर समाज के लिए उसे 
योग्य एवं श्रेष्ठ उद्दे श्य भी प्रदान किये हैं। इसी प्रकाश में उनकी 
शिक्षण-योजना पर विचार क्रिया जाना चाहिए | 


; १८: 


गांधी-मत 


सत्य श्रौर अद्षिसा पर आधारित तथा त्याग और तपस्या का जीवन 
बिता $र निष्काम दृष्टि से किये जाने वाले नेतिक कार्यों के सम्बन्ध में 
गांधी जी के आदर्श किसी धर्म या दर्शन श्रादि पर आधारित नहीं हैं | 

परन्तु जिन श्रादर्शों के अनुसार वे अपना जीवन विताते हैं तथा 
जिनका वे प्रचार करते हैं वे हिन्दू धर्म से लिये गये हैं । उन्होंने वे आदश 
उपनिषदों तथा गीता से पाये हैं । उन्होंने सन्‍्तों तथा ऋषियों के जीवन 
में उन आदशों के मू्रूप में पाया है | वे उनके कुल धर्म पर आधारित 
हैं। गांधी जी का विश्वास है कि ये आदशश परिस्थिति तथा मापायत 
मेंदों के साथ ससार को समी सम्ध जातियों के धर्मों तथा दर्शनों में पाये 
जाते हैं। ८ 

परन्तु वे उन पर योंदी यकीन नहीं कर।लेते | वे केवल भ्रद्धावश उन 
पर विश्वास नहीं करते | वे इन आदशों को जीवन पर आधारित देखते 
हैं। वे उन्हें चुद्धितंगत पाते हैं। उनके व्यक्तिगत श्रठुभव भी उन आदर्शों 
की पुष्टि करते हैं। परन्तु वे श्रपने कुल-घर्म की श्रनेक वा्तें नहीं मानते 


गांधी-मत रद 
अथवा उन्हें परिर्तित रूप में स्वीकार करते हैं। जो बातें सत्य और 
अहिंसा तथा मानव-बुद्धि के विपरीत नहीं हैं; उन्हें वे अस्वीकार नहीं 
करते। वे दार्शनिक तथा धार्मिक पचड़ों में नहीं पड़ते | छुद्ध की तरह वे 
चरम सचा का चिंतन व्यावह्गरिक जीवन के लिए उपयोगी नहीं मानते। 
उनका विश्वास है कि बुद्धि अथवा तक अथवा पैश्ञानिक प्रयोगों से इेश्वर 
को सिद्ध नहीं किया जा सकता । उसको सत्ता को फेवल श्रद्धा पर ही 
आश्रित किया जा सकता है, परन्तु ऐसी श्रद्धा जो बुद्धि के विपरीत नहीं, 
बल्कि चुद्धि से परे जाती हो | 
इसीलिए गाघी जी के लेख तथा भाषण दाशंनिक तथा धामिक 

विवादों से मृत्त रहते हैं। वे तथ्यों पर आधारित रहते हैं | उनमें मुख्यतया 
ताक्तालिक समस्याओं की चर्चा रहती है। वे जो भी सामान्य सिद्धान्त 
अथवा आदर्श निरूपित करते हैं, उसके पीछे उपस्थित समस्याश्रों पर 
उनका अध्ययन रहता है, जिन पर वे एक समाज-सुधारक की हैसियत से 
विचार करते हैं । 

जत्र कमी वे श्राध्यात्मिक चर्चा करते हैं तो उससे उनका ताल किसी 
किसी विशेष धरम, मत या उपासनाथद्धति आदि से नहीं रहता । वे आध्य- 
व्मिकता को नेतिकता का पर्याय मानते हैं। उनकी दृष्टि में धार्मिक तथा 
नैतिक जीवन में कोई अन्तर नहीं है। कुछ सिद्धान्तों में विश्वास करने 
के कारण मनुष्य श्रेष्ठ नहीं बन जाता, उसके लिए सत्कर्म करना तथा 
रुदाचारपूर्ण जीवन बिताना श्रावश्यक है | बिना कर्म के भ्रद्या खेखली 
होती है | 

ईश्वर की सत्ता के सम्बन्ध में गांधी जी कहते हैं ;-..'क्ोई व्यक्ति 
यदि अपनी आत्मा में ईश्वर का साज्षात्कार करना चाहता है तो वह 
जीवित अद्धा के द्वारा दी कर सकता है। श्रद्धा के लिए. बाहरी प्रमाणों की 
आवश्यकता नहीं है, अतः सबसे सरल उपाय यह विश्वास रखना है कि 
जार संसार एक नियम में बैँधा हैं, और उत्प और प्रेम का नियम सोपर 
है ।” एक दूसरे प्रंग में उन्होंने कह है--'यदि मैं 'अपने जीवन की 


श्ष्टद्‌ गधी-मार्ग 


बलि देकर भी पाप से युद्ध नहीं करूँगा तो में कमी ईश्वर को नहीं तान 
सकृगा““मैं अपने को जितना हो पविन्न बनाऊँगा, उतना ही अपने को 
ईश्वर के निकट अनुभव करूंगा |” 
गांधी जी का विश्वास है कि मनुष्य जब तक देहधारी है तब तक वह 
सदाचरण के नियमों की अवद्देलना नहीं कर सकता | सदावरण से उनका 
तालर्य मूलभूत सिद्वान्तों से है, कुछ विशेष आदतों, रीति-रिवाजों तथा 
संस्थाश्रों से नहीं, जो मनुष्य के शान तथा अनुभव में वृद्धि के साथ बदलती 
रहती हैं| यदि कोई अपना विश्लेषण करे तथा ईमानदारी से श्रपनी 
प्रवृत्तियों तथा अपने आचरणों कौ विवेचना करे तो उसे पता चलेगा कि 
नेतिकता के कुछ मूल-भूत सिद्धान्त हैं जो समय के साथ बदलते नहीं | 
गांधी जी का विश्वास है कि कोई व्यक्ति श्राध्यात्मिक दृष्टि से चाहे 
नितना ऊँचा उठा हो, वह नेंदिकता के मूलभूत सिद्धान्तों की उपेक्षा नहीं 
कर सकता । वह केवल रीति-रिानों तथा नेतिकता के परम्परातद्ध विचारों 
की अवहेलना कर सकता है | काई मी व्यक्ति पार और पुण्य से ऊपर 
नहीं उठ सकता, वह नित्संग माव से श्रथवा ईश्वर की इच्छा उममता 
दुआ कर्मों में प्रवृत हो सकता है। मुक्त जीव के लिए कोई प्रश्न 
नहीं रहदा कि वह कोन कर्म करता है; वह क्‍यों पाप और पुण्य की चिन्ता 
करे १ एक औसत व्यक्ति के लिए सढ/चरण का पालन करने ते यह लाभ 
रहता है कि वह पथश्रष्ट नहीं होने पाता | सदाचारों का सामाजिक मूल्य 
भी होता है । उनसे समाज का संग्रठन होता है | अतः यदि मुक्त पुरुष 
के लिए चाहे पाप और पुण्य का विचार करने की आवश्यकता न हो, 
परन्तु उसे ल्ोक-सग्रह के लिए सदाचारों का पालन करना चाहिए | सत्य 
तो यह है कि, जैसा कि श्री रामझष्ण परमहंस ने वरार-वार कहां है; 
पूर्ण॑ता प्राप्त करने वाला पुरुष कोई पाप कर्म कर ही नहीं सकता | वह 
ऐसा उसी प्रकार नहीं कर सकता, जिस प्रकार एक कुशल नतंक गन्नद 
पैर नहीं रख सकता अथवा एक कुशल संगीतश्ञ बेहुरा नहीं जा सकता । 
/ गांधी जी श्राध्यात्मिक जोवन के लिए सदाचरण मूल को मानते है | 


गाघी-मत रैंप 


अन्य समी बातें, जैसे ईश्वर में विश्वास, आत्मा में विज्ञात या अविश्वास,- 
लड़ और चेतन का सम्मन्ध, इदलोक और परलोक का सखन्ध, यदि 
परलोक हो तथा ऐसे द्वी श्रन्य प्रश्न ब्यक्तितत विश्वास तथा रुचि की 
चीजें हैं। गाधी जी की दृष्टि में जो लोग सदाचरण का पालन करते है वे 
चादे किसी मत या घर के मानने वाले हों या न हों, वे चाहे अपने को 
ईश्वरवादी कहें या अनीश्वखादी, वे धरुगुज्ञ कंदे जा सकते हैं। 

यद्यपि गाघी ली सदाचरण में विश्वात रखते हैं, परन्तु उन्होंने किसी 
दशन या श्राचारशासत्र की रचना नहीं की है। उनका विश्वास है कि 
मनुष्य में सदाचरण को स्वाम[विक वृत्ति होती है और वह उसका विकास 
कर सकता है, पस्तु उन्होंने अपने मत के अनुसार क्रिसी रिद्धान्त की 
रचना नहीं की हे । 

उन्होंने सत्य तथा अ्रहिंता के अनुसार सदाचस्ण के सिद्धान्तों का अपने 
जीवन में पालन करके ही सन्तोष किया है | उन्होंने पाया है कि ऐसा सदा- 
चरण व्यावहारिक होता है। इससे वे अपने पर संगम तथा अंकुश रखने 
में उफत हुए हैं| इससे वे अपना चरित्र निर्मल बना सके ई। इससे बे” 
अत्यन्त यका देने वा तथा उत्तेजित कर देने वाले कार्यों' के बीच भी 
शाल्ति प्राप्त कर सकते हैं। इससे उन्हें संतोष प्राप्त हुआ है। इससे” 
वे अपने जीवन की महत्वाकाज्ाएँ पूरी कर से हैं। इसके जरिये उन्हें 
प्रिय, भद्घालु, तथा त्नेह-परावण मित्र, सहयोगी तथा सहकर्मों प्रिल सके- 
हैं। सबसे वढ़ो बात वह है कि उनका कोई शत्र नहीं है, क्योंकि वे किसी 
से शत्रुता की भाव नहीं रखते । इससे वे खण की पूजा करने वाले युग 
मे सांतारिक वल्लुओं का मोह त्याग सकने में सफल हुए है। इससे वे 
निविकार वन सक़े हैं, कोई अहंकार या मद रखते हुए नहीं, बल्कि विन- 
म्रता रखते हुए | ंच्षेप में इससे वे अपने करोड़ों देशनाएियों की दष्ि- 
मैं एक आत्मा से महात्मा बन उक्े हैं, यद्यपि वह अपने को एक अप 
उप ही मानते हैं । उत्दोंने अपने को जीत कर संसार को जीह जिया 
है । पह आकाश में विचर्ते है, पल्तु उनके पैर सदा अपन पर रहते 


श्ष्द गांधी-मारगे 


हैं| वह स्वयं आनन्दमय हैं और दूसरों को आनन्दित करते हैं। यद्रपि 
बह एक नश्वर प्राणी है; परन्तु उनकी गणना संसार के के अमर प्राणियों 
 छोती है । 


। १६१ 
वर्तमान अराजकता ओर गांधी-मार्ग 


में गांधी जी के प्रति अपनी श्रद्धांजलि इससे अधिक अ्रच्छी रौति 
से नहीं श्रपिंत कर सकता कि जो कुछ आज हे रहा है उसके प्रढ॑ग में, 
अपने मामूली ढंग से, मैं उनके सन्देश के महत्व की व्याख्या करूँ। 
हमारे चारों शोर फैले श्रन्धकार में केवल उन्हीं की प्रकाश-किरण मार्ग 
का निर्देश करती है। जो भ्रम और गद्बड़ी फेली हुई है उसके बीच 
एक उन्हीं की श्रवाज़ है जो लड़खढ़ाती नहीं है। इममें उस रास्ते पर 
चलने और उस आवाज़ को छुनने की ब्रुद्धिमत्ता और शक्ति नहो 
परन्तु हमारे लिए उचित है कि हम जानें और समझने की चेष्टा करें 
कि रास्ता हमें कहाँ ले जाता है और वह श्रावाज्ञ क्या कहती है। 
यह उसके प्रति हमारा कम से क्रम कर्तव्य है, उसके प्रति बिसने एक 
बार हमें विजय तक पहुँचा दिया है और जिसे सारा ठंसार राष्ट्र-पिता 
कह रह है। 

गांधी जी साम्प्रदायिक समस्या को उसी प्रकार हल करना चाहते 
हैं जिस प्रकार उन्होंने स्वतंत्रता की समस्या अ्रहिसा-द्वारा हल की। यह 
- स्वाभाविक है। पर श्रव तक उनका श्रनुगमन करने श्रौर उनके साथ 
काम करने वालों में बहुत से ऐसे हैं, फिर चाहे वे सरकार के अ्रन्दर हों 
न्‍या बाहर, जिनका विश्वास है कि यह समस्या शुद्ध अ्रहिंता से नहीं इल 
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की जा सकती | उनका विश्वास है कि भारत में ब्रिटिश शासन के साथ 
लड़ाई करते समय वे एक ऐसे उंघटन से लड़ रहे थे जिसका कुछ रूप 
आर आकार था और निसके मोटे तौर पर निश्चित काम के कुछ तरीके- 
थे। अद्िसात्मक प्रतिरोधकर्ता को एक ऐसी सस्या से लडना पढ़ रहा 
था जो चाहे कितनी ही श्रत्याचारो रही हों पर उसमें काबून-कायदे का 
कुछ न कुछ अंश था। उसमें कुछ परम्परागत शिष्टता थी। प्रायः वह 
आईनिंसो के द्वारा शासन करता था| ये बुरे और निर्दय थे; फिर भी 
कानून तो ये | बुर कानुन भी कोई कानून न होने से तो श्रच्छा ही है; 
वह अरानकता और भ्रम से तो अच्छा ही है। बुरा कानून कम से कम 
आपको यह तो बता देता है कि आप कहाँ खड़े हैं, आपकी स्थिति क्या 
है। वह आ्रापके अन्दर कुछ श्राशाएँ, अ्भिलाषाएँ, पैदा करता है और 
आप चाहे तो आपको उससे उत्तक हो जाने का मौका भी प्रदान करता 
है। पर विष्लव या अराजकता तो निराकार, अरूप होती है। वह जीवन 
को अनिश्चित और संकटपूर्ण बना देवी है। वह भय और ऐसी चिस्ता- 
दुसता पैदा कर देती हे जो विचार-शक्ति को शियिल और कर्म को 
कठिन बना देती है। बतमान साम्रदायिक विस्फोट ने अराजकता का 
राज्य फैला दिया है | यहाँ हमारा पीठ में--पीछे से-छुरा मारने वालों” 
ओर अंधेरे में हत्या करने वालों से काम पडता है जो स्री, बच्चे, दु्बल--. 
अपाहिज किसी को नहीं छोड़ते | उनके पाल इण्ज़त-्ग्रातरू का कोई 
निश्चित नियम--कोड'--नहीं है। वे किसी शासन, किसो कानून 
किसी सदाचरण वा नीति को नहीं मानते | 
बीरों और निर्भयों का सत्यामह और अहिसा 

फिर विदेशी शासन से लड़ते समय भारत एक ऐसी श्रएयरंस्यक 

जाति से लड॒ रह था निसके पास शारीरिक और सांघटनिक शक्ति थी पर 


र ? जैसे मिल या कारखाना श्रपने मनरों के 
सहयोग पर निर्भर करता है | श्सलिए इस सहयोग को हय लेने जज 


है 
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अम-द्वारा सरकार को पंगु बना देना संभव था। ओयोगिक हड़ताज्ञ की 
भाँति सफल होने के लिए इस तरह के असहयोग का भी श्रहिसात्मक होना 
आवश्यक था। एक ऐसी जाति के लिए जो निःशस्त्र कर दी गई हो श्रौर 
जिसे कभी शस्त्रों के उपयोग की शिक्षा न दी गईं हो तो बह और अ्रावश्यक 
है । नित्सन्देह गांधी जी केवल श्रसहयोग वा शरीर मात्र से श्रह्सात्मक 
प्रतिरोध नहीं चाइते ये। उनका लक्ष्य इससे महत्तर, श्रेष्ठ, कहीं अधिक 
निश्चित और शक्तिमान वस्तु की श्रोर था ! वह सत्याग्रह, वीर श्रौर निर्मय 
का श्रह्टितात्मक और सत्यमय प्रतिरोध, चाइते थे, उन दुबलों का प्रतिरोध 
नहीं जिन्होंने शारीरिक श्रावश्यक्ता-न्श शात्िमिय उपायों को ग्रहण कर 
लिया हो । यह बात सुविदित है कि कांग्रेस ने गांधी जी की श्रहिसा के 
रिद्वान्त के सम्पूर्ण निष्कर्षों' को स्वीकार नहीं किया | कांग्रेस के नीति-धर्म 
में सदशों को ?हिंसात्मक और सत्यमय साधनों के प्रति नहीं, उचित और 
शांतिमय साधनों के उपयोग के प्रति निष्ठावान रहने को कहा गया है | यह 
शन्तर महत्वपूण है। 
इस अन्तर को गांधी जी जानते ये | फिर भी व्यवहार में उन्होंने 
इस मर्यादा को स्वीकार कर लिया | पर वह सदा मन, वचन ओर कर्म 
की श्रहिता पर ज्ञोर देते रहे। इस विषय में गांधी जी ने प्राचीन 
अवक्ताओं--नत्रियों--और सुधारकों का अनुसरण किण, जो ओरत 
अनुयायी के बाह्य नियमों के पालन पर इस झ्ाशा से सन्तोष कर लेते ये 
पके इस प्रकार के कर्म से सत्याचरण का जन्म होगा और घीरे-धीरे मन 
भी बदल जायगा | गांधी जी कीश्राशाएँ एक दम झूठी तो नहीं सिद्ध हुई 
जिन लोगों ने यह समझकर उनका साथ दिया था कि वबतमान स्थिति में 
ब्रिटेन के साथ लड़ने के लिए अ्रहिंसात्मक लड़ाई सबसे प्रभावशाली 
उपाय है, उनमें से अनेक ने चेतन्यपूवंक इसका अ्रम्यास करने के बाद 
सत्याम्ह वा वीरें की अह्िता के सीन्द्य और लाभ को श्रनुभव किया । 
उनके लिए अद्दिसा केवल नीति या पालिसी” नहीं है बल्कि एक ऐसा 
नेतिक धर्म है जितका त्याग नहीं क्रिया जा सकता और जिसके परथदशन 
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में जीवन के प्रत्येक क्षेत्र--सामाजिक, राजनीतिक और आर्थिक--का 
प्रत्येक कार्य किया जाना चाहिए। परन्तु अधिकांश कांग्रेसियों के लिए 
सत्याग्रह अहिंसात्मक युदकौशल का एक साधन मात्र था, जिपतका वे 
यंत्रवत्‌ अनुषरण करते थे। जैसे हड़ताल चलती है, वैसे हो वह भी 
चला | हड़ताल की ही माँति वह भी खतरे और कठिनाई के अवसरों पर 
असफल छिद्ध हुआ ओर तेज्ञी से दवा दिया गया | इन कठिनाइयों ने 
यथ्पि खतंत्रता-युद्ध को लग्बा कर दिया पर स्थायी रूप से आन्दोलन 
को दबा न सकीं। प्रत्येक द्वार ने अन्तिम विजय के पथ-निर्माण का 
काय किया | 

पर वर्तमान सम्प्रदायिक उपद्रव में हमें किसी स्थापित सरकार या 
संघटित दल का भी विरोध नहीं करना है वर जैसा कि हमने कहा है, हमें 
एक निराकार, कानून-हीन विद्रोह वा अ्रराजकता का विरोध करना है। 
यह संघर्ष दुच्छ अल्ममत के विरुद्ध बहुमत का संघर्ष भी नहीं है 
बल्कि बहुमत के विरुद्ध श्राम तौर पर एक बहुत शुद्रग्नल्वमत का संघर्ष 
है। और किसी अ्रल्पमत का श्रस॒हयोग तमी कुछ प्रमावकारी हो पता 
है यदि सामाजिक निर्माण में उसकी देन ऐसी मौलिर हो कि उसे आसानी 
से दूर न किया जा सके या न बदला जा सके | हिंदू , मुसलमान, सिख-- 
इन तीन जातियों में कोई भी जहाँ अह्पमत में हैं व्ँ उनका समूर्ण 
समाज के जीवन पर इस प्रकार का कोई प्रभाव नहीं है। इसलिए केवल 
शारीरिक हड़ताल वा असहयोग कारगर नहीं हो सकता | बल्कि इसके 
कारण बहुमत में अधिक एमावपूर्' बदले की प्रवृत्ति होगी | तब इलाज 
क्या है ! इलाज अह्िंता को छोड़ देना नहीं हैं, बल्कि उसके अधिक 
सत्ममव, जीवनमय और गतिशील रूप को, जिसे गांधी 
कहते हैं, ग्रहण करना है। 

सत्याग्रह में हृद ओर अमर निष्ठा 

इसलिए आज गांधी _जी जिस बात पर जोर देते हैं वह अह्दिसा 

अथवा उत्पागरह का केवल यंतत्‌ पालन करना नहीं बल्कि उसके अन्दर 


जी सत्याग्रह 
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इढ और श्रमर निष्ठा होना है। दूसरों शब्दों में दर्बलों की श्रहिंता नहीं 
( यद्यपि सैनिक दृष्टि से देखने पर वह दर्वल भी वीर समझा जा सकता 
है ) वल्कि बलवानों की अहिंसा | 

आन गांधी जी सदा से अधिक यह अनुभव करते हैं कि अ्मी तक 
जो कुछ उन्होंने राष्ट्रीय युद्ध के लिए ख्ीकार कर लिया था वह सच्चा 
सलिवका नहीं था | उन्होंने सत्याग्रह ओर श्रसहयोग या निक्किय प्रतिरोध के 
बीच के श्रन्तर पर ध्यान नहीं दिया था। वह अनुभव करते हैं कि प्रकृति 
मे अपना काम पूरा करने के लिए उन पर माया का पर्दा डाल दिया था 
अन्यथा उनको इस बात के पर्याप्त प्रमाण वारम्बार मिलन चुके ये कवि 
जो कुछ उन्हें मिल रहा है वह मूल को श्रोछो नकल मात्र है| कांग्रेसो 
अंग्रेजों से अहिसात्मक ढंग पर युद्ध कर रहे थे अवश्य, पर उनके हृदय 
में घणा भरी हुईं थी | उनमें अंग्रेजों या उनके स्वार्थों हिन्दत्तानी एजेंटों 
के लिए कोई प्रेम नहीं था। जब्र-जबर बहुत ज्यादा उत्तेजना मिली तब 
तब लोग हिंसा की ओर लुड़क पड़े | उनका कष्ट.सहन और त्याय-- 
बलिदान--विशुद्ध नहीं था| अकतर उसमें श्रघिकार, पढ, सत्ता तथा 
उनके साथ आने वाले आधिक एवं अन्य सुविधाश्रों की लालसा के 
धब्बे होते थे | 

आज जब्र सत्वाग्रही को न केवल उहुमत बल्कि प्राय: अपनी ही 
जाति, उसकी विद्वेषभावना तथा प्रादेशिक वा धामिकर राष्ट्रीयता के विरोध 
में खड़ा होना और कार्य करना है तब ऐसा असहयोग वा निष्किय प्रति- 
रोध काम नहीं देगा | उसको अपनी ही भावनाओं से युद्ध करना है| 
उसके लिए यह अत्यन्त कठिन है कि वह स्वजनों ओर मित्रों के प्रति 
स्वाभाविक रद्दानुभूति से विचलित न हो जाय, विशेपत+ एक ऐसी लड़ाई 
में जिसके बारे में वह जानता है कि उसके बीज जान-बूक्कर पतिपत्षियों 
द्वार बोये गये ये। जरा प्रचलता से सोचने पर वह यह सोचकर सन्तुष्ट 
हो सकता है कि उसवी जाति के साथ अन्याय किया जा रहा है। उत्ते- 
जना और क्रोध के तृफान में वह अपने अहिसा-धर्म को श्रासानी से भूल 
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जा सकता है और जिसे वह उचित प्रतिक्रागत्मक हिंसा समझता है उसे 
ग्रहणु कर ले सकता है। 

इस प्रतिकारात्मक हिंसा से अगले युद्ध में निश्चित रूप से वह मूजञ 
हिंसा पैदा होगी जिसका प्रतिकार वा प्रतिरोध वह करना चाहता है। जैसा 
कि युद्ध में होता है, उसी प्रकार इस साम्प्रदायिक कल्नह में भी शरद में 
श्राने वाले प्रत्येक विस्फोट में प्रयुक्त होने वाले साधन और विधियाँ अधि- 
काधिक निर्देय और श्रमानुषिक होती जाती हैं| परिणाम यह है कि ऐसा 
कोई भयावह झत्य नहीं है जो इस युद्ध में शामिल तोनों जातियों द्वारा 
न क्रिया जा रद्द हो | लोग क्रोध में इस प्रकार अ्रन्धे हो रहे हैं. कि एक 
जाति अपने ही हितों एवं स्वार्थों को हानि पहुँचाने में नहीं हिचकिचाती 
बशत्तें विरोधी जाति को उससे ज़्यादा हानि पहुँचती हो। इस अन्पेरन 
में लोग नवीन राष्ट्र की नींव को ही हिला रहे हैं और अपनी नवप्राप्त 
स्वतत्रता को खतरे में डाल रहे हैं | सरकार पगु हो रही है श्रौर अपना 
संचालन करने में अप्तमर्थ है। भोजन, वल्त, आश्रय के श्रभावर की प्रमुख 
समस्याएँ. बिन हल के, अछूतो, पड़ी हैं। अपनी उत्तेजना के प्रवाह में 
जनता ने अपने को स्वयं उन चीज़ों से रहित कर दिया है जिनडी उसे 
सबसे ज्यादा जृरूरत है । 

गाधी जी अनुभव करते हैं कि बदले और प्रतिहिंसा के सम्प्रदायवाद 
के दूषित चक्कर से केवल सब्याम्रह हमें बचा सकता है | पर यह रुत्याग्रह 
केवल असहयोग या निष्क्रिय प्रतिसेध न होगा | वह सच्चे और असल्नी 
मार्कवाला रुत्याग्रह हाना चाहिए | उसे केवल निषेधात्मक शब्दों में नहीं 
प्रकट किया जा सकता | जैसा कि शब्द से प्रकट है, उसका एक ही अर्थ 
हो सकता है रत्य और प्रेम का क्रियात्मक पालन और अनुसरण 
जीवन एक है और “हम सब एक दूसरे के हैं 
होता है। यह प्रेम घृणा नहीं जनता, शत्रुता नहीं जनता | इसमें अपने 
ओर पराये का पक्षुतात था विद्वेष नहीं हे। इसमें न कोई हिन्दू है, न 


मुतल्मान या सिख, न काई यहूदी है न गैस्यहूदी, न हौदेन ( मूतिपूजक 
१३ ह 


। समस्त 
) ईस चेतना से बह पैदा 


श्६्ड गांधी-मार्ग 


गैडसाई ) है, न ईताई । ऐसा प्रेम एक भावनामात्र नहीं है; न वह कोई 
बौद्धिक विश्वास मात्र है जो तक श्रौर दलील से प्राप्त हो। वह तो एक 
क्रियाशील,एक ज्वलन्त शक्ति है, जे! (गांधी जी का विश्वास है कि) केवल 
ईएवर पर परमनिर्भरता से ही प्राप्त होती है । 


ईश्वर और संखार का नैतिक शासन 

ईश्वर के सम्बन्ध में गांधी जी की घारणा उससे कहीं व्यापक है 
जितनी स्वंामान्य लोगों की है। उनका विचार है कि जो कोई विश्व की 
नैतिक सत्ता, नैतिक शासन में विश्वास रखता है, वद्दी ईश्वर में विश्वास 
रखता है। नियम श्रौर नियामक एक ही है। जो नैतिक नियम में निष्ठा 
रखता है वही इस क्रियात्मक, चेतन, प्रेम में विश्वात रखता है--उस प्रेम 
में जो प्रित्र और शत्रु में विभेद नहीं जानता, जो शत्रुता से परिचित 
नहीं है। 

फिर नैतिक नियम में निष्ठा रखने वाला पराजय जानता ही नहीं । 
सक्तम का, उचित कार्य का बाह्य श्रौर तात्कालिक परिणाम जो हो, वह 
कभी असफल नहीं हो सकता । विशिष्ट योजनाएँ श्रसफल हो सकती हैं पर 
नीति-युक्त कर्म, सदाचरण, कभी असफल नहीं होता । जि प्रेम की जढ़ 
नेतिक नियमों में समाई हुई है वह उतके लिए क्रितो भी बलिदान को 
अधिक नहीं सममता | वह उत्ीड़क श्रौर उत्पीढ़ित के बीच वीर और 
निर्मय भाव से खड़ा होता है। 

इस तरह श्राज गांधी जी हमसे जो कुछ चाहते हैं वह कोई यांत्रिक 
कर्म था निष्कियता नहीं हैं | वह उठ बलिदान और कष्ट-सहन को भी नहीं 
चाहते जो कांग्रेस वालों ओर देश ने एक बार किया वा उठाण | खततंत्रता 
के युद्ध में क्रियाशोल कायकर्ताओं को खतरे उठान पड़े, पर वे वही 
खतरे थे जो एक औउत सैनिक को हर युद्ध क्षेत्र में उठाने और बर्दाश्त 
करने पडते हैं | श्राज इस साहस की माँग नहीं की जा रही है, श्राजी 
व्यक्ति से पृण' निर्मश्रता को माँग की जा रहो है जिसमें वह ब्रिना किस 
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समूह के सहयोग वा सहायता के मिल्कुन केले मी खंड हो सके। ऐसे 
साहत के लिए उन्‍्तों की शहादत की आवश्यकता है | 


, इसी मावना, इसी सिरिट से गांधी जी और उनकी स्कूति से कुछ 
और लोगों ने नो्राखाली में काम किया। उन्होने विहार में, फिर वही 
काम क्रिया | हल में, ककषकत्ता में गांधी जी के अनशन से प्रेरणा प्राकर 
बंगाल के युवी और का्रेस-कर्मियों ने शान्ति-सेना का संघटन किया । 
इसमें तभी जा[वियो के लांग ये । शान्ति के इन ढूतों पर आक्रमण किये गये 
और राष्ट्र ने कुछ बहुमूल्य आत्मा “ं को खो दिया | परन्तु उनका शहादत 
व्यर्थ नही गई । शान्ति स्थापित हुई और कलकत्ता में शान्ति स्थारित 
होने के कारण समस्त बंगाल, पूर्व और पहिचम, साम्प्रदायिक झड़ों को 
मयानकताओं से बच गया। 

किन्तु कलकत्ता, विद्दारः और वगाल जो शान्ति भोग रहे हैं वह 
अनिश्चित है | हमें अनुभव करना चाहिए कि भारत में शान्ति अखणइनीय 
है | केवल गांधी जी ही शान दोनों देशों श्रौर दोनों जातियों को बचा 
सकते हैं। दोनों सरकारों ने अपनी सेना और पुलिस की सहायता'से इस 
उन्माद पर नियंत्रण करने का यह्ल किया | उसका जो परिणाम हुआ, वह 
निराशाजनक है | बन्दूक़ें दंगों को दबा सकती हैं पर वे लोगों को सहिषु 
और विवेकबान होना नहीं छखा सकतीं। इन सरकारों के मंत्रियों या 
सदस्यों को नम्नतापर्दक अपनी मर्यादा--सीमा---ल्वीकार करनी चाहिए 
और उन्हें गांधी जी के हथ मजबूत करने चाहिएं | उनके लिए पुलिस 
ओर सेनिक दलों का तोडना ज़रूरी नहीं है। पर उन्हें उनमें बहुत ज्यादा 
निष्ठा भी नहीं रखनी चाहिए | हमें गांधी जौ को लनियांचित वावाबरण 
में अपनी योजना कार्याश्ित करने का अवसर देना चाहिए। 
गांधी जी के कारय में सफलता की दो शर्ते 


हे गांधी जी के कार्य--..'सिशन!...के जहट सफल होने के जरिए दो 
शर्त ज़रूरी हैं | पहली यह कि मारत सरकार जनता में यह विश्वास फैदा 


१६६ गांधी-मार्ग 


करे कि वह पाकिस्तान में फ्रेंसे हुए श्रल्पमत के लोगों की हित-रक्षा में राज्य 
की सम्पूण' शक्ति थ्रौर साधन लगाने को पैशार है ओर उसके योग्य भी 
है | तथा वह उन्हें सुरक्षित रूप से निकाल ला सकती है। श्राज तो लोगों 
में यह टर्भाग्यपूण' भावना फैलती जा रही है कि पाकिस्तान सरकार के प्रति 
हमारी सरकार की नीति बढ़ी दुर्बल, श्रस्थिर श्र श्रनिश्चित है। यह 
विश्वास चाहे क्रितना ही निराधार क्यों न हो पर जब यह फेल गया है तो 
सरकारों नीति की दवा के निश्चित प्रमाण-द्वार उसे दूर क्रिया जाना 
चाहिए | यदि लोगों को विश्वात हो जाय कि उनके उचित हितों की रक्षा 
सरकार करेगी तो लोग कानून अपने हाथ में लेना बंद कर देगे | 

दूमरी शर्त यह है कि शरणायों एक श्राफृत, एक बला ने समसे 
लाये । यह श्रभुभव किया जाना चाहिए कि जो हिन्दू पाहिस्तान से मग 
आये हैं वे सदा काम्रेत के प्रति तथा ग्रखणड भारत के आदरश के प्रति 
वफादार रहे हैं | हममें से कोई भी इसी स्थिति में हो सकता था | यह 
उनका पाप नहीं था कि वे एक ऐसे प्रदेश में पैठा हुए जो आज विदेशी 
त्षेत्र हो गया है| भारत का विभाजन स्वीकार करने का जो निण य हुआ 
उसके वें निर्दोष श्रौर श्रसक्षय शिकार हो गये | इसलिए क्रिस सरकारें -- 
केसर में और प्रान्तों मं->उनकी हिफाजत और सम्मान-रत्षा के लिए 
विशेष रुप से उत्तरदायी हैं | अगर उनके बसाने की उपयुक्त योजनाएँ 
बनाई जायें और जनता से सहायता का श्रावाहन किया जाय तो म्रुके 
विश्वास है कि लोग उसका उत्तर देंगे और श्ट्रीय जीवन में शरणायियों 
को मिला लेने में कोई विशेष कठिनाई न होगी) पर उनको अगछनीय॑ 
विदेशी उममकर उनसे क्रिस प्रकार छुटकारा पाने की चेश न स्यायपूर् 
है, न उचित है, न विवेकयुक्त है| 

जब्र सीमाप्रान् तथा रावलपिंही में पिछले मार्च में गढबढ़ी शुरू हुई 
तब से ये शरणार्थीं वरावर श्राते रहे हैं। हमारे णस इसके लिए पर्यात 
समय था क्रि ब्यों-ज्यों वे आते हम उनको बसाते जाते पर वे व्यक्तिगत 
3दारता के मरोसे छोड़ दिये गये जो इस समय साम्प्रदायिक उदारिता कीं 
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ख्प ग्रदर कर चुद्की थी। अधिकारियों ने इस सामल्े में कुछ उत्सा 
नहीं प्रक: क्िया। आज हमें इस गलती को सुधारना है श्ौर उनके 
बसाने को राज्य का एक प्रमुख कर्तव्य बना देना है। 
शरणार्थियों का कत्तेव्य 

उधर शरणार्थियों को भी मारत सरफार की कठिनाइयाँ अ्रनुभव 
करनी चाहिएँ और अपनी अधीरता और कड़आ्राहट में कानून को अपने 
हाथ में नहीं ले लेना चाहिए श्रौर जो राज्य उनकी रक्षा कर रहा है उसी 
को ख़तरे में नहीं डाल देना चाहिए । यदि वे चाहते हैं कि सरकार यहाँ 
और पाकिस्तान में--दोनों जगह--उनके हितो की रक्षा करे तो उनको 
हर तरह उसके हाथ मजबूत करने चाहिएँ--उसे शक्तिमाम बनाना 
चाहिए । यद्द सच है कि जो कुछ विपत्ति उन पर श्राई है उसके कारण वें 
सरकार और मारतीय जनता की पूर्ण सहानुभूति और सहायता के पात्र है 
पर यह भी उतना ही रही है कि व्यक्तिगत उन्मत्तताओं और प्रतिदिंसाओं 
के हारा वे अपनी भाव सुरक्षा और समृद्धि की जड़ खोद रहे हैं | 

इसलिए उनका प्रथम कर्तव्य भारत में साम््ररायिक् स्थिति को 
सरल चनाते में सरकार के साथ पूर्ण और हादिक सहयोग करना है । ऐसा 
करके वे न केवल अपना हित-साधन करेंगे बरं पाकिस्तान में विखरे 
श्रल्पसंख्यक्रों (हिन्दू-सिखों) की मो रखा करेंगे | 

यदि थे ऐसा करेंगे हो जिस सीमा तक करेंगे उस सीमा तक वे 
चखार को वर्तमान बुरी स्थिति पर सभ्य, प्रजाउत्ताक्षक और प्रभावशाल्री 
ढंग से काबू पाने में सहायक होंगे | यदि हम दर्वल, दिलमिल श्र 
प्रतिहिंसापूर्ण हुए बिना, कमज़ोरी दिखाये बिना हहु और मित्रतापूर्ण दख 
गहरा करें तो हम भारत में ऐसा मुस्लिम सार्वजनिक मत पैदा कर सकते 
हँ क्नि उचित हुप में उसे संधरित और संचालित कर हम पाकिस्तान पर 
शांतियद्‌ और सम्यकषारक प्रभाव बाल सकते हैं| यदि यह सब किया 
गाय तो गांधी जी पंजाब, सैमाग्रान्त, बलूचिस्तान और सिंध में अपनी 


हि 


श्ह्८ गांधी-सार्ग 


श्रह्िसा के संदेश का प्रचार करने के लिए स्वतंत्र हो जायेंगे। केवल 
इस ढंग से जातियाँ श्रपने को बचा सकती हैं और दोनों उपनिवेश 
झपनी नवप्राप्त स्वतंत्रता का उपभोग कर सकते हैं। बदल्ते ओर प्रतिहिसा 
का मार्ग प्रतिक्रियावाद, अंधकार और बरबादी # मार्ग है। गांधी जी का 
रास्ता बुद्धिमानी, निष्ठा ओर प्रेम का रास्ता है | 


आचाय कृपलानी की दूसरी रचना 
अहिंसक क्रान्ति 


गांधी विचार-धारा के मूल सिद्धान्तों का ऐतिहासिक एवं वैज्ञानिक 
विवेचन | मूल्य ॥०] 


हमारे नये प्रकाशन 


१, सेवा-पर्म 

[छे०--प्री भ्रष्या पटवघघन । भल्‍ु० श्री हरिश्नाऊ उपाध्याय] 

आज जब राष्ट्र की खततत्रता के यश्ञ का एक युग समा हो गया 
है और हम आशा और विश्वास के साथ अपने देश का बोस अपने 
शाथों में ले रहे हैं तब राष्ट्रनिर्माण के गुृतर कार्य के लिए इक्षारो 
सेवाभावी, आत्मनिरत, कार्यक्र्ताश्रों की आवश्यकता है। उनको 
उचित मार्ग बताने में यह पुस्तक गहरी ऑंधियारो में चमकने वाले 
अ्रूव का काम देगी | इस पुस्तक के लेखक ही इस पुस्तक की सिफारिश 
है। अ्रप्या साध्व हमारे देश के अत्यन्त सजग, विवेक्बान और 
आत्मार्पित नेताओं में एक हैं। जन-सेवा में वह निमग्न हैं। गांधी- 
सेत्रान्संप-जैसी विचारवान और जाग्रत सेवकों की संस्था के वह अध्यक्ष 
हैं। उनका जीवन ही एक महाग्रंथ है। इस पुद्धक में उन्होंने हर 
प्रकार के सेवा-कार्य की गहरी विवेचना की है और सेवकों की 
कठिनाइयों, गुणदाष, मोह, क्षेत्र आदि पर गहरा प्रकाश डाला है| 
औओष्ठ जीवन-निर्भाणकारी पुस्तक। सवा दो मौ पृष्ठ; मुन्दर छपाई; 
दोरंगा कबर | मूल्य सवा दो रुपयें। 


२, समग्र ग्रामसेवा की ओर 

लहि०--शरी धीरेन्द्र मजूमदार। भूमिका दछेखक--राष्ट्रपति झृपतानो ] 
यह महाग्रंथ, अखिल भारतीय चर्खा संघ के मत्री, रणीवाँ आश्रम 
के सचालक, आमजीवन के हर पहलू के विशेषज्ञ तथा गाँधी जी के 
एक विश्वसनीय और तपे हुए कार्यकर्ता श्री धीरेन्द्र माई के पच्चीस 
वर्षों के सेवानिसत जीवन के श्रनुभवों और विचार-सथन का प्रसाद 
है। इसमें गाँवों की पुनर॑ंचना की समस्या पर व्यापक दृष्टि से विचार 
किया गया है | आमज,वन का कोई ऐसा पहलू नहीं है जिठ पंर लेखक 
से प्रकाश न डाला होः कोई ऐसी बात नहीं है जो उनकी पकड़ से 
छूट गई हो; भारतोव ग्राम-जीवन को सामाजिक, आथिक, नैतिक, 


रे 


शैन्ञणिक--मतलब प्रत्येक समध्या पर विचार करके उनके ऐसे सरल 
श्र विश्वासप्रद इल लेखक ने छुमाये हैं कि इस विषय में उनके 
ज्ञान की गहराई पर मुग्ध होना पडता है। यह्दाँ उड़ती हुई बातें नहीं 
हैं; प्रत्यक्ष विषय का विशद पर वैज्ञानिक विवेचन है जो एक ओर 
श्रंको तथा दूसरा ओर सख्वय लेखक के दीघंकरालिक अ्रनुभव से पूर्ण 
है। ग्रामजीवन की पुनरंचना के प्रत्येक कार्यकर्ता, प्रत्येक देश-सेवक, 
ग्रामीण श्रथंशास्र के प्रत्येक विद्यार्थी के लिए अ्रवश्य पठनोय। 
दो खण्ड । चौहत्तर श्रध्याय; लगभग आठ सो पृष्ठ । कपड़े की मोटी 
मज़बूत जिल्द श्रौर अत्यन्त श्राकपंक बहुरगा आवरण । मूल्य ; केवल 
आठ रुपये | 
१ युगाधार गांधी 
लिखकऋ--श्री रामनाथ 'सुमन”] 

युग-पुरुष गांधी के जीवन का प्रामाणिक श्रध्ययन; उनको पूरी 
श्र विस्तृत जीवनी | उनके जीवन का रहस्य; उनके विविध रूपों की 
व्याख्या। अ्रध्ययन, विश्तेष और संस्मरण | जीवनी-जेखन-कला 
में लेखक का क्‍या स्थान है, इसे हिन्दी पाठक जानते हैं। अप-टु-डेट 
तालिका; चित्र तथा मनोरम दोरंगे कवर के साथ। लगभग दो सौ 
पृष्ठ। मूल्य : दा रुपये | 

४, अहिंसक क्रान्ति 
[लेखक--आधचार्य कृपलानी ] 

अहितक समाज-व्यवस्था के निर्माण का वैज्ञानिक निरूपण। 

समाज के मूल में व्याप्त श्रह्िता या प्रेमशक्ति के उपयोग की 


समस्या। श्रहिंसक क्रान्ति के सम्बन्ध में प्रामाणिक विवेचन | मूल्य 
दस श्राने | हि 
इनके अतिरिक्त श्रेष्ठ जीवन-निर्माणकारी साहिय तथा छुमन जी 


की रचनाओं के एक मात्र प्रकाशक-- 


साधना-सदन, इलाहाबाद 


